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तुम्हार प्रममय आग्रह और अमूल्य सद्दायताके 
परिणामरूप यह पुस्तक तेयार है, तुम्हारी चीज 
है, इसे और किसके अपण करूँ ? प 

« स्वदीयं वस्तु हे आ्रात: | तुभ्यमेव समपेये ” 

दूरकी जिन मज्ञल-कामनाओंसे होकर 
तुमने इतना आग्रह कर इतनी जल्दी इस पुस्तक- 
की तयार करा डाला, मज्ञलमय भगवान्‌ तुम्हार्य 
उन मनोकामनाओंको पूर्ण कं, यही अन्तस्तलूकी 
अभिलाषा है । 

अपना उन शुभ आकांक्षाओंका प्रतिफल नहीं, 
बाल्कि बन्धुवात्सल्यका अकिन्लन उपहार समझ 
कर इस तुच्छ भेटकों स्वीकार करना | 


तुम्हारा-- 
विश्वेश्व 













नः कुलबन्धुओ ! 


दो शब्द 
(१) 


पिछले दिनों दशनशात्लक साथ अपना विशेष सम्पर्क रहनेक कारण उस 
विषयकी कुछ विशेष बातोकी ओर ध्यान आक्ृष्ट हुआ और भारतीय दर्शन-शाह्नके 
कुछ विवादप्रध्त प्रश्नापर आलाचनात्मक रैंलीसे कुछ लिखनेकी भावना हंदयमें 
जाग्रत हुई। यह गत जनवरी १९३० की बात है । उस समय गुरुकुलका रजत- 
जयन्ती-मद्बोत्सवका कठिन कार्यभार इन्हीं दुर्बल कन्धोंपर बहुत अंशम्मे रखा हुआ 
था, जो कि अग्रैल मासमें मनाया जाता था | यों ही समय मिलना मुश्किल था, 
और उसपर इधर विद्यार्थियोंकी परीक्षा भी आ रही थी, डबल परिश्रम था। उन 
दिनों तो यद्ट भी पता न चलता था कि, कब--- 

* खुबह होती है, और फिर कब शाम होती है 

प्रात:से सायंतकका सारा समय इन्हीं कामोंमें न्यतीत हो जाता था। फिर भी संकल्प 
था कि कुछ लिखना ही चाहिए, इसलिए रातको सोते समय जैसे लैस कुछ समय 
निकालकर इस क्रतुका---संकल्पको--पूरा करनेका प्रयास करता था । पुस्तकका 
प्राराम्भिक कुछ भाग उसी समयका लिखा हुआ है । उन्हीं दिना महात्मा ईसा के 
प्रकाशनके सम्बन्धम “चाँद कार्यालय से पत्रव्यवद्वार हो रद्दा था, उसे जयन्तीसे पहले 
जकाशित करनेकी मेरी बड़ी प्रबल अभिलाषा थी, ओर अभी उसका लगभग एक 
तिहाई भाग लिखना भी शेष था । मेंन इसे बन्द करके उस समयको ' महात्मा 
ईंसा ” की पूर्तिमं ही देना उपयुक्त समझा और ज्यों त्यो करके उसकी समाप्ति 
हुई ॥ परन्तु सारा यत्न करके भी वह अभीष्ट अवसरपर प्रकाशित न हो सकी, 
यद्योप उसका छपना माजमें प्रारम्भ हो गया था ! 

जयन्ती आई और चली गई | उसके बाद मई और जून मास गुरुकुछके प्रीष्मा- 
वकाशके दिन थे । लोगोंने इधर डघर जानेकी ठानी, कुछ पहाड गये, कुछ घर 
और कुछ परिश्रमण-मण्डालियोंमें सम्मिलित दो गये; परन्तु अपने रामको ते इस 
पुस्तकका पूरा कर अगस्ततक छपानेकी घुन थी, बाहर जनेका सवाल ही न था। 
दुश्यिंके प्रारम्भ होते ही इसके भी भाग्य चेते | 

पुस्तकका आरम्भ होते समय उसका जो साँचा सोचा गया था वह कुछ और 
ह्टी था, आजका उसका रूप उससे बहुत भिन्न है। यह परिवर्तन पुस्तकका श्रार- 
म्भिक अंश समाप्त द्वोते द्वोते ही ध्यानमं आा चुका था | इसलिए पूर्वनिर्धारित बिचा- 


हा 


रु 


रींको छोड़कर इस नवीन रूपमें द्वी इस पुस्तककी रचना हुई, पहले सोचे विषयोपर 
फिर किसी समय आधिक व्यवष्थित और अधिक सचिन्त होकर लिखनेका 
विचार करूँगा । ; 

मई मासमें जब इस कार्यका आरम्भ हुआ, तो सबसे पहले पूर्वलिखित 
भागको टाइप कर तीन प्रातियाँ तख्यार की गई और उनके सहारे प्रकाशकंसे 
पत्रन्यवह्दरा आरम्भ हुआ । एक बार अनुभव कर चुका था, इसलिए इस बार 
भेरो सबसे पहली शर्त समयपर पुस्तक मिल जानेकी थी । मुझे स्वयं आशा 
न थी कि कोई प्रकाशक इतनी जल्दी समयपर पुस्तक देनेका बादा कर सकेगा; 
परन्तु फिर भी यत्न करना अपना काम है, यही सोचकर कुछ लिखता लिखाता 
दी रहा । किसीने निराशाजनक उत्तर दिया, किसीने समयकी पाबन्दी न कर 
सकनेकी बात कट्दी, किसीने कुछ लिखा और किसीने कुछ | मेरी मनस्तुष्टि तो 
कहां भी न हो सकी, इसलिए उन सबसे आशा छोड़कर मैंने “ प्रेमीजी ' को 
अपने मनोभाव विशद्रूपमे लिखे । प्रेमीजीका उत्तर आशाजनक था । 

सब बातें तय ट्वो गई, सम्रयपर पुस्तक देनेकी बात भी पक्की दो गई, 
< जुलाईको पुस्तक प्रेसमे दे दी गई । आरम्भमें दो एक फार्मके प्रफ मेरे 
पास भेजनेका यत्न उन्होंने किया; परन्तु यहाँसि डॉकमं आने जानेमें ही ५-६ 
दिन लग जाते, उधर प्रेसवाला भी इसके लिए तैय्यार न था, इसलिए विवश 
द्वोकर भ्रूफ देखनेकी व्यवस्था उन्हें स्वयं करनी पड़ी । प्रेमीजीने जिस योग्यता 
ओर तत्परतासे इस कार्यकी किया, वह सराहनाके योग्य है। इतना प्रयत्न करने 
पर भी अनेक स्थल्लोंपर भद्दी अशुद्धियों रह गई हैं, इसका दोष प्रेमीजीपर नहीं 
बाल्कि मेरे ऊपर है ( असली कापीकी अस्‍्पष्टताने सचमुच प्रेमीजीको बढ़ी 
दिक्कतमें फंसा दिया । प्रेमीजीने जो कुछ किया आशासे आधिक किया, 
उसपर आदिसे अन्ततक उनके सचे और सोम्य न्यवहारने मुझे और भी मुग्ध 
कर लिया । मैं प्रेमीजीका हंदयसे कृतह्न हूँ । 


(२) 
लेखकका उत्तरदायित्व ओर कर्तव्य वैसे भी अधिक द्वोता है, फिर मैंने 
अपने लिए जो विषय चुना था उसने तो मेरे उत्तरदायित्वकको कई ग्रुना आधिक 
बढ़ा दिया । में उसका भली भाँति अनुभव करते हुए भी कहाँ तक निभा सका 
हैं, इसका निर्णय पाठक ओर समालोचक ही करेंगे । अपनी ओरसे तो में केवल 
यहीं कह सकता हैँ कि मैंने उसके लिए भरसक यत्न किया है । 


। 


हिन्दी संसारमें इस प्रकारकी पुस्तकोंके प्रेमियोंकी संख्या बहुत गिनी-चुनी 
है, वह भी तब जब कि पुस्तककी शैली बहुत सरल द्वो । यदि उसमें जटिलता 
आ गई, तो धोखेसे मोल ले लेनेपर भी पुस्तक केवल आह्मारीकी श्रीशदि 
करनेके उपयोगमें ही आती है । इसालिए पुस्तकके विषयकों सरल और प्राति- 
पादन-दैलीकी अधिक सुबोाध एवं मनोरंजक बनानेका यत्न करना छेखक-- 
विशेषत: ऐसे विषयके लेखक--का प्रधान कर्तव्य दै। प्रस्तुत पुस्तकके पहले 
रूपको परिवार्तित करनेका यह भी एक अधान कारण था । इसी भाकवमनासे प्रेरित 
होकर इस पुर्तकको मैंने वणनात्मक रूपमे नहों; किन्तु आलोचनात्मक झुपमें 
लिखा दे । ऐसा करनेस विषयकी जटिलता ओर शुष्कता अपेक्षाकृत कुछ कम 
हो गई है, इसमें सन्देद नहीं, परन्तु मेरा उत्तरदायत्व उस अनुपातसे कई 
युना आधिक हो गया है, यह भी उतना ही निश्चित है । इस पुस्तकर्म जिन 
महापुरुषोंके विचारोंकी आलोचना हुई हैं, संभव है कि में उनमेंसे क्िसीके साथ 
अन्याय कर बैठा हू; परन्तु मुझे इतना सन्‍्तोंष दे कि पुस्तक लिखनेमें आदिसे 
अन्त तक सद्भावनाकी ध्थिर रख सका हु । 

पुस्तकके मामसे उसके विषयका वहुत कुछ आमास मिल सकता है। उसका 

उद्देश्य दार्शनिक दष्टिकोणसे प्रपेव--संसार---का परिचय कराना है । विषय-प्रति- 
पादनकी सुगमताको ध्यानमें रखते हुए हमने इस तीन भागेमिं विभक्त कर 
डिया है । पहले भागमे प्रपंचके अचेतन भाग प्रक्वातिका, दूसरेसं चेतन-- 
आत्मतत्त्व- -का ओर तौीसरेमें प्रपंतप्रसारकक--परमात्मा--का निरूपण दुआ है। 
इन तीनों खण्डोंके शीर्षक क्रमशः “ यह ' “सम” और “ बह ” रखे गये हैं । 
इस प्रकार साधारणत: यह कहा जा सकता है कि पुस्तकके भीतर ब्रित्- 

क्रा विवेचन हुआ है । “त्रिखबाद से हमारा आशय ईश्वर, जीव और 
प्रकरतकी सत्तासम्बन्धी विचारोंसे हैं । जैसा कि प्रथम परिच्छेदके अन्तर्में हसने 
लिखा है कि त्रित्ववादका विषय इतना बिलछलृत है कि उसके भीतर ही वस्तत 
समस्त संसारकी समालाचना समाप्त हो जाती है | इस दृष्टिसे इनमें एक एक 
खण्टके भीतर अमित सामान विवेचनाके लिए था । परन्तु हम उतनी गहराईमें 
नद्दी गये हैं । कई स्थलापर प्रकाश डालनेकी विशेष इच्छा रद्दते द्वुए भी इसने 
उसे छोड दिया हू, क्योंकि ऐसा करनेसे विषय तो शायद आर जाईंल हो ही 
जाता, साथ द्वी पुस्तकका कछेवर भी इससे लगभग तिगरुना हो जाता ! इस 
आत्मसंयमके कारण स्थरू स्थरूपर विशेषज्ञोकी पुस्तक: :अपूर्णसी प्रतीत होगी 
परन्तु इस समय उतनी गद्दराईमें जाना न तो हमारे लिए सम्भव द्वी था और 


. 


न हमारा उद्देश्य ही था। इमने तो केवल “श्रपंव ' का परिचय मात्र करानेका 
भ्रयास किया दै । पुस्तकमें कई स्थलोॉपर घार्मेक आलोचनाके विषय आ पड़े 
हैं; परन्तु इसने जान बूझकर उन्हें बचा देना ही उचित समझा है । फिर भी 
दो एक स्थलोपर हमें उन्हें छोड़कर निकल सकनेका मार्ग हीं श्रतीत न हुआ, 
इसलिए विवश होकर उनपर कुछ लिखना पडा है । परन्तु इससे किसीके 
धार्मिक विशवासोंकों आघात पहुँचाना या किसीका दिल दुखाना हमारा उद्देश 
नहीं है । यदि हमारे उन शब्दोंसे किसके हृदयको तनिक भी ठेस पहुँची, या 
किसीको जरा भी मनः:क्षोभ हुआ, तो हम इसे अपना दुर्भाग्य ही समझेंगे । 
एक बात और है | पुस्तकमें जो बिचार अंकित हुए हैं उनपर मैंने भली भांति 
मनन किया है | फिर भी यह नहीं कहा जा सकता कि वद्दी सत्य---आन्तिम सत्य 
--है । मैं एक साधारण मनुष्य हूँ । मनुष्यसे भूल हो सकती दे । फिर जिन महद्दा- 
पुरुषोंके विचारोंके आधारपर इस पुस्तकमें कुछ लिखा गया है, वह प्रयम श्रेणीके 
विद्वांन्‌ या आदरणीय महापुरुषोमेंस हैं । संभव है कि मेंने उनके द्वार्दिक भावोंको 
समझनेमें भूल की दो । ऐसी भूलोंका सुधार करना ही समाऊोचक न्धुओंकों 
कर्तव्य है । में बड़ा कृतज्ञ इँगा, यदि कोई सहयोगी बन्धु किसी ऐसी भूलकी 
ओर मेरा ध्यान आकृष्ट करेंगे । परन्तु इन समालोचक बम्धुओंसे एक बांत 
विशेष रूपसे निवेदन कर देना चाहता ह्“ें--वह यह कि इस प्रकारकी छोटी 
छोटी बातोंकों लेकर अखबारी दुनियामें “तू तू-मैं में ” करना शिश्चारके विरुद्ध 
और लेखक एवं समालोचकके गौरवके ग्रातिकूल है । इसालिए साहित्यिक क्षेत्रमें 
खम ठोककर भूल-सुधार करानेकी अपेक्षा यदि वह निजी रूपसे पन्नद्वारा मुझे 
उसकी सूचना देंगे, तो में उनका विरक्ृतज्न हूँगा और उनके परामर्शसे लाभ 
उठानेका पूरा प्रयत्न कछूंगा । 
अन्तमं---जिन आदरणीय मह्यापुरुषोंके लेखों और विचारांसे अपने विचार-निर्माण 
और शस्तुत पुस्तकके लिखनेमें मुझे सद्दायता मिली है, उनके प्रति अमित 
श्रद्धाका अनुमव में कर रहा हूँ और हृदयकी गहरी तइसे निकले हुए शब्दोंमें 
कृत॑जझ्ञता प्रकाशित करता हूं । 
विश्वविद्यालय, गुरुकुल-द्रन्दावन ) 
श्रावणी १९८७ रॉ -विश्वेश्वर 
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हिन्दीकी यह सबसे पहली ओर सबसे अच्छी ग्रन्थमाला 
है । इसमें अब तक विविध विषयोंके ७५ ग्रन्थ प्रकाशित 
दो चुके हें, जिनकी सभी विद्वानोंने प्रशंसा की है । स्थायी 
ग्राहकोंको इसके सब ग्रन्थ पोनी कीमत मिलते हैं । एक 
कार्ड लिखकर सूर्चापत्र और स्थायी ग्राहकोंकी नियमावली 
मँँगा लीजिए । 

संचालक-- हिन्दी -प्रन्थ-रत्नाकर 
हीराबाग, पो० गिरगाँव 

बम्बई 


भथम खण्ड 


+ ० चारों ओर दिखाई देनेवाठा यह्‌ जड़-जगत्‌ क्या 
है? इसी सम्बन्धमें प्राच्य एवं पाश्यात्य दाशेनिकोर्क 
विचारोंका संग्रह इस खण्डमें किया गया है! इसी विषयका 
प्रतिपादन करते समय जगत्‌के मूल कारण श्रकृतिके 
स्वरूप और फिर उससे दोनेवाली विक्वातिके क्रमका 
दिग्द्शेन कराना भी आवश्यक था, इस लिए इन 


विषयोपर भी आलोचनात्मक दृष्टिसे प्रकाश डालनेका यत्न 
किया गया है । 

इस पुस्तकका उद्देश दाशेनिक दृष्टिकोणसे प्रपंच-खंसा- 
रका-परिचय कराना है, इसलिए प्रारम्भमें एक परिच्छेद 
सामान्य रूपसे दर्शनशाख््रक पविषयमें दिया है जिसमें 
दर्शनकी परिभाषायें, उसका श्षेत्र और समाजपर उसके 
प्रभाव आदिका निरूपण किया गया दै । 





प्रपञ्चन-परिचय 


प्रथम परिच्छेद 


कराकर, मिण्प कंफल्छ॑भ ता €चा फैंशक, 
परणा०० लगाते ण॑ शं/6008 800 00799 (० शं0०, 
फ्र80 ए९००० ए९, शरो&6 ए०१6 ॥; 
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दाशैनिक प्रक्रिया ऋमिक मनोधिकासका प्राकृतिक परिणाम है । 
जिस प्रकार कबिताकी जननी भावना या भावुकता है, उसी प्रकार 
दरीनकी ग्रसविनी प्रतिमा है । कविता हृदयकी सम्पत्ति है 
तो दर्शन मस्तिष्ककी उपज है । दोनोंका विकास समान 
रूपसे होता है । जिस प्रकार सहृदय कीबिका भावनापूण हद, 
जीवनकी उत्थान और पतनकी घटनाको देखकर उससे ज़छग 
नहीं रह सकता, तन्‍्मय-तदाकार हो जाता है, सुख या दुःचैंकी 
उसी प्रबछपाराम बह जाता है, ओर जिस प्रकार मावुकताका जार 
कबिका ड्दय प्रकृति देवीके सीम्य एवं सुन्दर स्वरूपमे प्रतिक्षण होगे- 
बाड़े परिवतेनोंकी देखकर चहक उठता है, उसी प्रकार 





छं प्रपश्च-परियय- 


म्तिष्क भी जीवन और प्राकृतिक परिवतैनोंको उपेक्षाकी दृष्टिसे 
नहीं देख सकता | वह स्वाभात्रिक रूपसे यत्न करता है उन गुत्यि- 
यौंको सुल्झानेका जो इस प्रकारंके प्राकृतिक परिवतेन या जीवनके 
सम-विषम-दशा-परिणाम उसके सामने पेदा कर देते हैं । इन 
समस्याओंके दल करनेके इस प्रयासका नाम ही दर्शन है | 

वह समस्‍यायें जिन्हें बड़े बड़े दाशेनिक मस्तिष्कोने हल करनेका 
यत्न किया है बड़ी स्वाभाविक हैं, सरल हैं, और हैं नितान्‍्त शान्ततम 
मस्तिष्केंस भी उथल-पुथल मचा देनेवालीं | संक्षेप, में क्‍या हूँ 
यह दृश्यमान्‌ जगत्‌ क्‍या है! हम दोनों कहाँसे आये और कहाँ जा 
रहे हैं? यही दर्शनशाख्रके जीवनस्थरूप वह आदिम प्रश्न हैं, जो 
उस सुदूरवर्ती, हाँ उस अनादि काल्से होनेवाले सरलतम मत्तिष्का- 
भें भी आलेचनाके लिए स्थान पा चुके हैं और बड़े बड़े दाशनिक 
मस्तिष्कोमि भी | इसलिए--- 

“ पु 8ए९७ाणा ३8 9४0 06 ० ?080क॒ञाए ०' 70 
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“ध्रश्न फिलासफीकी सत्ता या उसके अभावका नहीं बल्कि उसके हेय 
और उपादेय स्वरूपका है । संसारका प्रत्येक विचारशील व्यक्ति किसी 
' न किसी प्रकारकी फिलासफीसे युक्त अवश्य होता है । ” अथीव इस 
विश्वभरम कोई भी विचारशील व्यदि इस दाशनिक विमर्शसे एक- 
दम पृथक्‌ नहीं रह सकता। दर्शनशाज्नके आधारस्वरूप, मैं क्या हूँ! 
यह दृश्यमान्‌ जगत्‌ क्या है? आदि आदिम प्रश्न अबाधित रूपसे 
प्रत्येक विवेकी मश्तिष्कर्म उठे हैं ओर वह मध्तिष्क स्वतः उनका 


द्दोनशार्त् ५ 


हल खोजनेका यत्न करता है, इसलिए यह बलपूषेक कहां 
जा सकता है कि कोई भी प्रतिभाशाली मस्तिष्क दाशैनिक विमकरे-. 
से वंचित नहीं रह सकता | अथवा-- 

6 (070९0 88 $ 78, प्रणव छठ छोग्रे०- 
80786, / 
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£ मानवी मस्तिष्कका स्वाभाविक निर्माण ही उसे दार्शनिक 
विमशंके लिए बाधित करता है । ? डाक्टर पाल्सनने इसी भावको 
कुछ विशद्तर रूपमे व्यक्त किया है । उनके अपने शब्द हैं--- 

# काएथ'ए फक्ाांणा बताते 00 छह, &0 4९88 ९0एश'ए- 
ए0708]]7 66४९०ए९6 787, 998 & एगर080;छए. 7० 
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“संसासके प्रत्येक जाति और व्याक्रे, या कमसे कम मध्यम अणीके 
समुन्नत व्यक्तियॉँकी अपनी फिलासफी अवश्य होती है । यश्लतक कि 
समाजके साधारणतम व्यक्तिकी भी फिलासफी हे । वह भी में क्या हूँ £ 
ओऔर प्रकृति क्‍या है? हम दोनों कहाँसे आये और कहाँ जाँयगे ? आदि. 
प्रश्नोकी हल करनेका यत्न करता है । फरत:ः संसारमें रहनेवादे 
प्रत्येक व्याक्तोदी अपनी अपनी फिलासफी भी अवश्य होती है । ? 


उपयुक्त उद्धरणोंकों देखकर यह परिणाम बड़ी स्पष्टताके साथ 
निकाला जा सकता है कि दरनका विषय या दाशीनिक प्रवृत्ति बडी 


द्द प्रपश्न परिणय - 


सस्क्क: और स्वाभाविक वस्तु है, संसारका प्रत्येक व्यक्ति कुछ न कुछ 
फक़क उससे युक्त अवश्य होता है; परन्तु दर्शनशाब्नम इतनी खरछूता 
और स्वाभाविकतांके रहते हुए भी दाशनिक,-सच्चे दाशैनिकका पद 
पा ख्कना बढ़ा दुष्कर है, दुर्लूम है, पुण्यैकलम्य है । सम्भबतः 
इन पंक्तियोंके देखनेवालेकी आपाततः उनमे कुछ विरोध दिखाई दे, 
मगर वह विरोध प्रामाणिक है, उसका परिहार किया ही नहीं जा 
सकता । लोकमें मसल मशहूर है कि रोना और गाना किसि नहीं 
आता ! परन्तु संसारम कितने हैं जो बस्तुतः रोना जानते हो ? हाँ, 
कितन हैं. जिन्हें गाना आता हे ? रोनेमे एक दर्द होता है और उस 
दंदर्भ एक आनन्द होता है | दर्दे दिलका यही सुख, यही आनन्द 
करुण रसमें पहुँचकर “ जह्मानन्द-सहोदर: ” बन जाता है । 
मानेर्मे भी एक छोच होता है, एक चुलबुलाहट होती है । यही छोच यही। 
चुलबुलाहट उस गानेकी जान है। रोनेका वह दर्द और गानेका 
बह लोच ही ते हे जो सुननेवालेके दिलको मसोस डालते हैं, 
विबश् कर देते है, काबूसे बाहर कर देते हैं । हाँ, संसारके उन तमाम 
रोने और गानेवार्लेमिंसे कितने हैं, जिनके रोने या गानेमे वह 
दर्द, वह चुलबुलाइट पाई जाती हो ? बिरले, बहुत बिरले | कवियोके 
जगतूमें भी तो बरसाती, हाँ तुकबन्दी करनेवांठे कवि, दजाएँ- 
लालोकी संख्या पाये जाते हैं, गलियों मारे मारे फिरते हैं, परन्तु 
फिर भी विष्णुपुराणके अनुसार कवित्व मानव-जीवनका सार और 
उसकी अत्यन्त विकसित अवस्था है-.- 
नरस्वं दुर्सेम॑ ल्येके, विद्या तन्न सुदुलेभा । 
कवित्व॑ दुलेम ततन्र, शक्तिस्तत्र सुदुर्लभा ॥ 


द्रशेमसाख - ७ 


नरत्व-मनुष्यजीवन, विधा और कवक्ता सब एक दूलरेतें 
अधिक दुरुस हैं; परन्तु उन सबसे अधिक दुरम है कविताकी शक्ति; 
भावनापू्ण सरस हृदय, चोज भरे भाव और चुमता हुआ पद- 
पिन्यास । यह सब चीजें लौकैक नहीं अणेकिक हैं और हैं “झब्द 
मूर्तिधरस्थेते विष्णोरंशा महज््मनः ? विष्णु, साक्षात्‌ भगबानके अंश 
है । उनका प्राप्त कर सकना सरल नहीं तपःसाध्य है, तभी तों 

एक छह तप-पुंजनके फछ, 
ज्यों तुढसी और सूर गुंसाई |. 
इन्हीं तपःपुंजनंके फल्से तो 
कविता-फता तीन हैं, तुलसी केशव सूर । 
कविता-खेती इन छुनी, सीछा बिनत मजूर । 

कक यही बात, यही नियम ज्यौका त्यों दाशीनिक क्षेत्र भी 
लागू हो सकता है। वहाँ भी * सीला बिनत मजूर ? तो लैकर्दी 
क्यो हजारों और लाखों हो सकते हैं; परन्तु दशन-खेतीके लबन कर 
सकनेवाले संचे दाशैनिक गिने चुने ही हो सकते हैं । दार्शनिक 
प्रवत्तिका सरलता और स्वामाविकताके रहते हुए भी उसके लिए 
आवश्यक पारदर्शिनी प्रतिभा, लम्बी पहुँच और पहुँची हुई सूझ्े हर 
जगह नहीं होती। उस प्रतिभा, उस सूझ, उस पहुँचके भीतर ही तो 
दशनशालत्रका सारा रहस्य अन्तनिद्वित हे । जिनकी नजरं इतनी मैंजी 
हुई है कि जमीनके जेरेम भी घुस सकती है, जिनकी प्रतिभा सूक्ष्म, 
सूक्ष्मतर, सूक्ष्मतम परमाणुका भी पार कर सकनेमें सधी हुई है और 
जिनकी सूझ-समझ देवी विधानोंकी विकट उलझलनोंको सुख्लानेम भी नहीं 
सिझकती, वही दाशेनिक क्ेत्रम कदम रखनेके अधिकारी हैं । जो 
एक साथ आकाशंम उड़ और भूतलम रे! सकते हैं उनहीको 


८ प्रपश्च-परिचय- 
आषिकार है दरीनशास्रका दस्वाजा खठखटानेका | उन्हींके लिए 
महात्मा ईसाने कहा हैे--- 
. खटखठाओ तुम्हारे लिए खोढा जायगा * 
यही अलोकिक ग्रतिभा भी तो दावा कर सकती है--- 
वयमिह पदविद्यां तकेमान्वीक्षिकी वा, 
पे यदि विपये वा वतेयामः सः पन्‍्या । 
छद्यति दिशि यध्त्यां भानुमान्‌ सैव पूर्षो, 
न हि तरणिरूदीते दिक्‍्पराधीनवृत्तिः । 


दशेनकी परिमाषा 

आज फिलासफी, दरशेनशाख्नने नितान्त शान्ततम मस्तिष्क 
जख्नेबाली समस्याओं, पहेलियांकों जितना दुरबगाह बना दिया 
है, उससे भी कहीं अधिक उलझा हुआ शायद उसका अपना स्वरूप 
है । दर्शनशाल्रकी अपनी परिभाषा भी आज स्वयं एक दार्शनिक 
पहेली बन बेठी है। प्राचीनतम कालसे अपने अपने समयके 
प्रसिद्ध दाशनिकोने अपने अपने विचारके अनुसार उसकी परिभाषा 
बनानेका यत्न किया है; परन्तु योगके परिणामब्रादके अनुसार आजकी 
परिभाषा कछ एकदम पुरानी पड़ जाती है, उसमे न उतना जोर 
ही रह जाता है और न उतनी व्यापकता । आजकी बनी परिभाषा 
कल सिकुड जाती है, अन्यापक बन जाती है। उदाहरणके लिए, 
काण्ट अपने समयका प्रमुख दाशेनिक था, उसके विचारानुसार 
फिछासफीकी परिभाषा हैः--- 

“ एड608070ए 8 शी8 8छ90066.. छापे आाीशहए) ते 
00877 000. ” 


इसेनकी परिसाषा र्‌ 


अनुभूति-विज्ञान या अनुभवाढोचनका नाम ही दर्शन है। 
दर्शनकी यह परिभाषा जिस समय काण्टके मत्तिष्कसे निकली होगी, 
उस समय सम्भव है कि वह एक सर्वागपूण और निर्दोष परिभाषा 
समझी जाती हो; परन्तु आज--आज इस बीसर्ची शताब्दिर्म तो यह 
परिभाषा एकदम संकीण बन गई है, मानों तापमान घट जानेसे 
लोह-शलाका सिकुड गई हो । वरतेमान समयमें तो ४9४0७770097५ 
अनुभूति-विज्ञानके नामसे एक स्वतंत्र शास्रका निर्माण हो चुका है 
जो कि स्वयं दर्शनशात्र नहीं बल्कि दर्शनशाश्षका आधारमात्र 
है । एपिस्टमालाजी, अनुभूति-विज्ञानकी आधार-शिलापर फिछासफीका 
विशाल भवन खड़ा हुआ है, इसमें सन्देह नहीं, मगर फिर भी 
अनुभूति-विज्ञान दशैनशास्रका अपना स्वरूप नहीं है । उन दोनेंमें 
भेद है, बहुत भेद है । 

इसी भावको लेकर की गई फिचटे ४70०॥/० की दशेनशाखकी 
परिभाषा---/ ?00008079099 8 $096 000776 0० 8007006 रण 
[त097९१9९०. ” का मूल्य भी इससे कुछ अधिक नहीं है । 

इसी प्रकार संसारके ख्याततम दाशैनिक प्लेटो और अरिस्टाटिल्की 
परिभाषाएँ भी आज कुछ फीकी और अपूर्णसी अतीत होती हैं । 
प्लेटोके अनुसार--- 

+ 9च्जोी080फा9 छं॥8 8६ 3 एच09०086 0 ४09 #श'त७ , 
ण 06 ९880७7[8] 7७676 ए 006 79828. ? 


उस अनादि तत्त्व, हाँ, उस अनन्त तत्त्व और पदार्थ-प्रकृतिका 
पर्यवेक्षण दर्शनशात्नका ध्येय है । 

दर्शनशासत्रकी यह परिभाषा वर्तमान समयकी ऑन्‍्टालेजी 
( 07:००६५ ) या मेटाफिजिक्सकी सीमासे बाहर नहीं जाती । 


१० अपनड-परिच्षय- 


अरिस्टाटिल्की दशनशाखकी परिभाषा भी कुछ इससे मिलती 


जुरूती हुई है | उसके अनुसार--- 

४ एञ0800ए क्‍8 ४8 ४2०७४08 ०४ ध्रक्कधं2४६९०४ 6 
ग्रईपा'8 ण॑ ऐशंण्रु 88 5 8 छा, 8730 ६6 80008 
एगांजा >९णजाएु क्‍0 6 9 शं"#॥पक्‍७ ्॑ ६8 0ए70 096, 


जैसा कि हम ऊपर कह चुके हैं, अरिस्टाटिलककी यह परिभाषा 
भी दूसरे शब्दोमें ऑन्टालॉजीकी ही परिभाषा कही जा सकती है। 
अरिस्‍्टाटिल्कृत दर्शनकी परिभाषा और ऑन्‍न्टालॉजी (०७ा००६४ ) 
के अपने स्वरूपमे वस्तुतः कितना अधिक साम्य है, यह ऑन्टाल्ॉजीके 
ऊपर दिये गये फुटनोटसे बड़ी स्पष्टताके साथ प्रत्तीत होता है । 
अपने अबयवार्थ  ( 07#08- 57६ 3७१ 0805-82९7०९ ) के 
द्वारा (7796 8७ं९४०७ 0" (6 0000१॥86 ० 00४8 ) का नाम ही 
अप्टॉलॉजी है और अरिस्टाटिलके अनुसार ठीक वही भाव दशैन- 
शालत्रकी परिभाषामे काम करता नजर आता है । परन्तु बस्तुतः देगा 
जाय तो 070/0०8५ भतविद्या और दरीनशात्र ?०४००४५ दो 
भिन्न वस्‍तुएँ हैं । भूतबि्या दाशनिक पहेलियोके दल करने महत्व 
पूर्ण, अत्यन्त महत्त्वपृण भाग लेती है इसमें सन्देद्द नहीं, मगर फिर 
भी उन दोनोके भीतर “अन्तरं महदन्तरं” है। अरिस्टाटिलने एक अन्य 
स्थानपर दशैनशाज्रकी परिभाषा दूसरे शब्दीम की है-- 

“॥08०%05 5 06 89७70 ज॑ पर फछापएछंए68, /' 

परन्तु आलोचकीकी दृष्टिम अरिस्टाटिल के नामके साथ यह 
परिभाषा भी कुछ फबत्रती नहीं । परिभाषापठित शिर्छ फराप्रणं098 
शब्द कुछ सन्दिग्ध है, परन्तु फिर भी सन्दिग्ध अधीर्मेसे किसी भी 
अथके लेनेपर दशेनशात्षकी यह परिभाषा पूरी नहीं उतरती $ 


वशेनकी परिभाषा ११ 


साधारणत; इस प्रसंगमं पठित #78: पा7४०७७७ शब्दके दे 
अथे हो सकते हैं, परन्तु इन दोनों ही अवस्थाअर्म परिभाषाकीः 
संकीणताका परिद्वार नजर नहीं आता | यदि इसका आशय कान 
या अनुभूतिके प्रारम्भिक सिद्धान्तोंसे है, तो उस अवस्था दर्शन- 
शाख 07४००४४ अनुभूति-विज्ञानका रूप धारण कर छेता हे जो 
कि अभीष्ट नहीं। दूसरी अवस्थार्मे इसका आशय यदि इस विश्व- 
प्रपंचंस परे उसके भीतर कार्य करनेवाले नियमों और सिद्धान्तसे है, 
ते दशैनशात्र फिर /४०77००8 की सीमाके भीतर अन्तभूत 
हो जाता है । अथात्‌अरिस्टाटिलकी इस परिभाषाका पथ दोनो 
ओरसे बन्द है, उसके लिए न इधर रास्ता है और न उधर । 
अरिस्टाटिल्की यह परिभाषा “ उभयतः पाशरज्जु: ! का एक घुन्दर 
उदाइरण हो रही है । 


फलतः आज दशैनशाख्रकी परिभाषा स्वयं एक जटिल 
समस्या बन गई है । उसके भीतर उन गददन और गूढ़तम तस्वीका 
अन्तभोव है जो शायद शब्दशात्रकी पहुँचसे परे हैं । हमोरे मजे 
हुए मनोभावा, अन्तस्तछकी उज्ज्वल अनुभूतियोंकी व्यक्त करनेका- 
दृश्य रूप देनेका-एकमात्र साधन है सरस्वताकी साधना, भारती- 
की भावना या शब्दशात्रकी उपासना | परन्तु उस साधना, उस 
भावना और उस उपसनांके बाद भी बिरले हैं. जिन्हें उसकी सिद्धि 
होती दै, शब्दशात्रके ऊपर अधिकार होता है या हो सकता है । 
अपने मनोभावो, अपनी अनुभूतियोकी' व्यक्त करनेको सुन्दर और 
उपयुक्ततम शब्दौके निर्वाचनमे कितनी कठिनाई होती है, इसका 


अनुभव साधारणसे चिन्तनके बाद हरएक आदमी कर सकता है |. 


१२ प्रपश्चध-परियय- 


नौसिखे खिलाड़ी और मजे हुए फैकेतके हाथाम जो अन्तर है उसके 
दूर करनेके लिए जिस साधनाकी आवश्यकता होती है उससे 
कहीं अधिक बढ़कर, इृढ़तर साधना और निरन्तर अम्यासकी 
आवश्यकता होती है इन बहते हुए अस्थिर शब्देपर शासन करनेके 
लिए । शब्दोके उपयुक्ततम सुन्दर चुनावके भीतर ही संसारका सारा 
सौन्दय निहित है | प्रकृतिके सौन्दययका, विश्वकी विभतिका, चिडियों 
की चहचद्वाटटा और हृदयकी उथरू-पुथलछका अनुभव शायद 
किसी न किसी रूपमें हरएक कर सकता है; परन्तु उस अनन्त 
आनन्दकी परिमित शब्दोके भीतर सीमित कर देना, कलेजेको 
निकालकर कागजपर रख देना अत्यन्त दुष्कर है। उसके लिए 
तो कालिदासकी प्रतिभा, भवभतिकी तपस्था ओर शैक्सपियरकी 
भावुकता चाहिए | हमारे और उनके बीचके इस सारे अन्तरका 
रहस्य शब्दोके इस अनुकूल निवाचनमें ही छिपा है । कालिदास 
और भवभातिके चित्रण संसारकी अछौकिक वस्तुओमेंसे हैं; फिर भी 
यह कौन कह सकता है कि वे अपनी अनुभतियोकी अविकल रूप- 
में चित्रित कर सके हैं ? यह परिमित और सान्‍्त शब्दसमूह उस 
अनन्त या अपरिमेय आनन्द या वैभवकी व्यक्त या सीमित कर 
'सकनेमें असमर्थ है । यह भी एक कारण है जो दर्शनशाश्रकी 
परिभाषाकी कठिन और दुस्साध्य बना देता है | एक तो दाशैनिक 
स्वरूपकी गहनता और उसपर शब्दशासत्रकी निष्ठरता दोनने 
मिलकर इस कार्यको और भी जटिल कर दिया है । इसलिए दरीन- 
शात्रकी परिभाषा करते समय हमें उपयुक्त शब्दोकी कमीका अनु- 


भव होता है जो इससे सम्बन्ध रखनेवाढी सारी मावनाओंको व्यक्त 
कर सके। 


वर्शनकी परिभाषा १३ 


ऊपर दी हुई दर्शनशाखकी परिभाषाओंमसे जेसा कि हम पहले 
लिख चुके हैं किसीको पूर्ण नहीं कहा जा सकता; परन्तु फिर भी 
इतना अवश्य है कि वह सब एक सूत्नमें बैंधी हुई हैं-- एक प्रवाहंम 
बह रही हैं । एक समान भाव है जो कि उनमसे हर एकके भीतर 
काम करता नजर आता है, यही भाव दर्शनशाशत्रकी जान है। यह्दी 
वह मौलिक तत्त्व है, यही वह केन्द्र है जिसके चाय ओर द्शन- 
शासत्रकी सारी परिभाषायें चक्कर लगा रही हैं। उसीके भीतरसे 
दर्शनशाख्रकी उत्पत्ति और विकास्त होता है और अन्तकी उसीके 
भीतर उसका लय हो जाता है। मैं क्‍या हूँ? यह दृश्यमान्‌ जगत्‌ 
क्या है? हम दोनो कहाँसि आये और कहाँ जा रहे हैं ? इन प्रश्नोकी 
उ्पत्तिके साथ ही दाशीनिक प्रक्रियाका प्रारम्भ होता है और इन 
प्रय्नौके उत्तरम है| दशनशात्रका यवानिकापात, समाप्ति, हो जाती है । 
प्रेटों, अरिस्ठाठिछ या फिच्ठेने अपनी अपनी परिभाषाओम चाहे जो 
शब्द रखे हो; परन्तु उनकी परिभाषाओकी जान-उनके भीतरका 
मौलिक रहस्य-यही मात्र है । पूर्व ओर पश्चिमके नवान और प्राचीन 
सरे दाशनिक सहित्यका अनुशीलन एकमात्र इसी परिणामपर पहुँ- 
चाता है । इतने रम्बे-चौड़े, पुराने और वित्तुत दाशैनिक सहित्यका 
मुख्य आछोच्य विषय यही भाव रहा है। इन ही ग्रश्नौका उत्तर 
खोजनेम है। संसारकी सारी प्रतिभा व्यय हो गई है, ऐसा प्रतीत होता 
है । पूर्व और पश्चिमके सारे दाशैनिक सहित्यर्मे इन प्रस्नोंकी आले- 
चनाके अतिरिक्त जो कुछ है वह थोड़ा-बहुत थोड़ा है, ओर वह भी 
सूरजमुखीकी तरह परमुखापेक्षी इसी भावका मुख देख रहा हे, 
इसीके समर्थनर्म उसका निर्माण हुआ है । 





श्ध ब्रपह-परिच्षय- 
समाज और दश्शन 

उपयुक्त मौलिक समस्याओंके सुलझाने ही संसारका सारा सौन्दय 
समाप्त हो जाता है ओर इस दाशैनिक मीमांसासे उसका अपना 
जब्यक्त स्वरूप व्यक्त हो जाता है । प्रकृति सुन्दर है, बद्दते हुए 
झरनेंमे सौन्दय है, प्रातः:कालके उगते हुए नम्न सूरथम सौन्दय है, और 
बाहर गलीकी घूलमे लछोटते हुए सरल बालूककी चपल चेष्टाओर्म सौन्दय 
है। यह सब सौन्दर्य प्रकृति देवाकी बरकत है। प्रक्ृतिके राज्यमें जो कुछ 
है सुन्दर है, अलुन्दरसे उसे घुणा है, मानो वह उसकी सृष्टि ही नहीं 
है । वह तो स्वयं 'सोन्दर्यसारसमुदायनिकेतनं ” हे । उससे असुन्दर 
कैसे पैदा हो सकेगा ! प्रकृति देवीका वह अक्षय सौन्द्य-मंडार चांरी 
ओर बिखरा पड़ा है, हरणक व्यक्तिको उसका उपभोग करनेका 
अबाधित अधिकार प्राप्त है, परत असन्तोषी मनुष्य फ़िर भी उस 
अपरिमित नप्न सौन्दर्यसे सन्तुष्ट न रह सका, उसने अपनी दृष्टिम उस 
सुन्दर विश्वको सुन्दरतर बनानेका यत्न किया; परन्तु 

पबिनायक॑ प्रकृषोणो रचयामास वानरम्‌ 

बह तो विधाताकी लीला थी, प्रकृति देवीकी सुन्दर सृष्टि थी, उसका 
पार पा सकना कठिन था । अपने इस सारे प्रयासके बाद मनुष्यने 
जो कुछ बनाया उसपर एक नजर डाली। इसमें सन्देष्ठ नहीं कि 
वह उसकी अपनी कृति थी, इसलिए उसे असन्तोषका अवसर न मिला; 
फिर भी वह सौन्दर्य वास्तविक न था। वह तो थोखा था, दिखावा था, 
मुलम्मा था, परन्तु इस अक्ञानी मनुष्यने उसे सुन्दर समझा और जी जानसे 
उसपर फिदा हो गया । राजकीय वस्नागर्रेके वह चंटकीले भड़कीले 
कपड़े ही उसकी दृष्टिमे सुन्दर थे; मगर वह भूल गया जंगरूके 


सभ्तभ् और इसन १५ 


उस एकान्त स्थरूम खिली हुई छोटी छोटी घासंके उस मेदानकी 
जिसके लिए महात्मा ईसाने कहा था--- 

“इस खुले मैदानम उस घासको देखो, वह कैसे बढ़ते हैं। वह न 
मेहनत करते हैं और न कातते हैं; लेकिन फिर भी में सच कहता 
हूँ कि स्वयं छुलेमान भी अपनी सारी सम्पत्ति और वैभव लगाकर 
उनमेंसे किसीके बराबर सुन्दर और चित्ताकषक पोशाक न पहिन सका।” 


पाजैष्यू 


प्रकृतिके उस अनाबृत्त सौन्दयके ऊपर अपना कृत्रिम, भदूदा 
आवरण चढ़कर मनुष्यने उसे सुन्दर समझा, यह उसकी पहली 
श्रान्ति थी | वह अनन्त अपरिमेय ' सौन्दय, जो इस मंद आवरणके 
भीतरसे भी छलका पड़ता था, प्रकृति देवीकी विभूति थी; मनुष्यका 
उसपर कोई अधिकार न था। वह तो उसका केवल एक दृष्टा मात्र था। 
प्रकृति-नठी इस विश्व-मंचपर अपने थिरकते हुए सौन्द्यकी बिखेर्ती 
हुई आई, दो-चार-छः मिनट जबतक रही विविध हाव-भाव और अभि- 
नय करती रही, दर्शककी गेलरीमे बेठे हुए मनुष्यकी केवछ उस 
निखेरे हुए सौन्दर्यकी देखनेका अधिकार दिया गया था । वह सौन्दये 
उसका न था और न उसपर दर्शकका कोई अधिकार था । मगर 
बह्द इस सचाईको भूछ गया और उसके साथ ममत्व जोड बैठा । यह 
उसकी दूसरी भ्रान्ति थी | मनुष्यकी अपनी इन कल्पित बिभूतियेके 
आधारपर ही उसकी सारी व्यवस्थाओंका संचालन द्वो रद्दा है। 
दाशैनिक विज्ञानका काये इस आवरणको हटा देना मात्र दे। दाशेनिक 
मीमांसा, उस आबरणकीा हटाकर, उस मुल्म्मेकी उतारकर प्रकृतिका 
अनाइत- यथार्थ रूप और मनुष्यके उसके साथ सम्बन्धका असछी 


श्र अपन-परिलय- 

रूप व्यक्त कर देती है । बस यहीपर दशैनशाखके प्रारम्भिक 
प्रश्नौका-मैं क्या हूँ? यह इश्यमान्‌ जगत्‌ क्‍या है! हमारा क्‍या 
सम्बन्ध है ? और हम कहाँसे आये कहाँ जा रहे हैं !-....उत्तर मिल 
जाता है। और उसके साथ ही दाशैनिक अभिनयका यवनिकापात 
भी उसीके परिणामर्म हो जाता है | 

परन्तु दाशैनिक प्रक्रियाके इस परिणाम ही विश्व-व्यवहारका 
प्रारम्भ होता है | जहाँपर दाशनिक विमरकी समाप्ति होती है वहींसे 
छोकव्यवहारका तिकास प्रारम्भ होता है, अथोत्‌ मानव-समाजकी 
उन्नत और अवनति एवं उसकी गति-बरिधिका निधीरण आदि सब 
कुछ इन दाशैनिक विमर्शके परिणामोंके ऊपर ही निर्भर है । दूसरे 
शब्दोम दर्शनशात्र ही मानव-समाजका नेता या पथप्रदरीक है। 

अभी सम्भवत: हमारे इस सिद्धान्तके स्पष्टीकरणके लिए कुछ 
पंक्तियोंकी ओर आवश्यकता है । 

ऊपर लिखा जा चुका है कि मनुष्येन अपने हृदयम इस विश्वका 
जो स्वरूप ओर उसके साथ अपना जो सम्बन्ध एक बार निधोरण 
कर लिया है, उसीके आधारपर उसका सारा व्यवहार नियमित है। 
विश्वकी अपने हृदयमे स्थापित की हुई उसी मूर्ति ओर उसके साथ 
कल्पित किये हुए अपने सम्बन्धके नामपर ही उसका खाना पीना, 
उठना बैठना, देखना भालना, और रोना हँसना सब कुछ होता है । 
जब तक उस मूर्तिके स्वरूप या उस कल्पित सम्बन्धर्म कोई अन्तर 
नहीं होता, तब तक उसके व्यवहारम भी कोई अन्तर नहीं आता । 
उदाहरणके लिए, रामके हृदयम देवदत्तकी एक मूर्ति स्थापित हे। 
मूर्ति सुन्दर है, छुडोल है और रामकी उसपर आस्था है । वह उसे 


समाज और द्रन १७ 
अपना मित्र तथा बड़ा माई समझता है और उसी इश्सि उसका 
आदर करता है। यह रामके हृदय स्थापित देवदत्तकी एक मूर्ति 
और उसके साथ अपने एक कल्पित सम्बन्धका परिणाम था । दूसरे 
दिन परिस्थितियोंके प्रभावले शामके हृदयम प्रीतष्ठित उस मूर्तिके 
स्वरूप और सम्बन्ध परिवर्तन हो जाता है | आजसे राम देवदत्तका 
जानी दुश्मन बन गया। उसके हृदयंम पहले प्रेम, आस्था और 
आदरके स्थानपर घृणा, द्वेष और प्रतिदिंसाका राज्य हो जाता है । 
देवदत्तके नामसे उसे चिढ माद्म होती है। यह उसी कल्पित 
सम्बन्धके पीरिवतनका प्रभाव है | इसी लिए हमने कहा था कि 
विश्वका जो स्वरूप हम समझ छेते हैं ओर उसके साथ जिस प्रकारके 
सम्बन्धकी कल्पना कर छेते है, उसीके आधारपर हमारी सारी गति- 
विधि निभर रहती है | ठीक यही व्यवस्था सारे मानव-समाजकी है। 
यह इृश्यमान जगत्‌ क्‍या है ! और इसके साथ हमारा क्या सम्बन्ध 
है १ इस मूल छिद्घान्तकों समझ लेनेके बाद ही मानव-समाजके हर 
प्रकारंक नियमो, अवस्थाओं और गति-विधियोका निधारण होता 
है । दूसरी ओर इन मूल सिद्धान्तोके स्पष्टीकरणका, इस स्वरूप ओर 
सम्बन्धविषयक प्रश्नोका उत्तर देना दरीनशात्रका अन्तिम ध्येय 
है | इन प्रश्नोके उत्तर ही दशैनशात्रका यवनिकापात होता है 
और उनके उत्तरसे ही मानव-समाजकी वास्तविक व्यवस्था प्रारम्भ 
होती है । अथीत्‌ जहाँ दरशनशास्रका अन्त होता है वहींसे समाज- 
शाक्ष या लोकिक व्यवहारका प्रारम्भ होता है। इसी छिए हमने 
कहा था कि द्शनशात्र मानव-समाजका नेता या पथग्रदशीक & । 

सम्भव है कि बहुतसे छोगोंको हमारे इस सिद्धान्तपर आपत्ति 
हो; परन्तु दमारे विचारमें यह सत्य कोरा सैद्धान्तिक सत्य ही नहीं 
प्र० २ 


'श्८ प्रपछु-परिचय- 
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बल्कि एक ऐतिहासिक सचाई है । संसतोरका सारा इतिहास बिना 
किसी मतभेदके एक स्वस्से इस सिद्धान्तका समर्थन कर रहा है। 
भारतीय युद्धके प्रार्म्मम उसके प्रधान पात्र घनुधर अजुनका दशैन 
हमें दो अत्यन्त भिन्न रूपार्मे होता है । अर्जुनकी पहली झँकीम एक 
कापुरुषका चित्र सामने आता है, उसकी सारी देह कॉप रही है, 
शरेर पसीना पसीना हो रहा है, द्वार्थोसि धनुष्य खिसका पड़ता है, 
मानों उनमे जान ही न हो, उसके मुखसे कुछ राब्द भी निकछ 
रहे हैं, मानो वह कह रहा है-- 
गांडीव स्ंसते हस्ताक््वक्जैव परिदक्मते । 
न च शक्कोम्यवस्थातुं श्रमतीव च में मनः ॥ 

लोग कहते हैँ, यह धनुर्धर अर्जुनकी-गांडीवी अज्जुनकी-मूर्त है, 
मगर देखनेवाला तो शायद ही विश्वास कर सके। क्ृष्णके गीताके 
उपदेशके बाद अजुनकी दूसशि झौँकी दिखाई देती है । परन्तु इस 
अशुुन और पहलेके अजुनर्म आकाश-पाताछका अन्तर है । एक 
जमीनपर रेंग रहा है तो दूसरा गगनमें विहार कर रहा है, एक काय- 
रताका अवतार है तो दूसरा साक्षात्‌ देहघारी वीररसकी मूर्ति है । 
पहले अजुनकी वह दुबेलता, बह अत्थिरता और वह कायरता न जाने 
कहाँ काफकूर हो गई ! उनके स्थानपर बल, वी ढढता और पौरुषका 
दिव्य दर्शन हो रहा है । यह दो मूर्तियाँ हैं, भिन्न मिन्न दैं, ऐसी 
भिन्न जेसे तम और आलोक, उपा और मध्याह, कमल और 
कुछिश । परन्तु दोनो मूततियाँ हैं एक ही अर्जनकी । केसा आश्चर्य है ! 
यह करिश्मा है, कोशछ है, उसी दाशनिक बिमर्शका, उसी मौलिक 
सिद्धान्तका | पहुंके अजुनके इृदयम कौरव-सेनाका एक चित्र था और 


समाज्ञ और दरीन १९ 


उसके साथ अज्जुन अपना एक विशेष सम्बन्ध समझे हुए था | पहले 
अ्ज्ुनकी सारी भीरुता और दुरबछताका अअय इसी कल्पित सम्बन्ध 
एवं स्वरूपको है | अजजुनकी दूसरी झाँकाके समय श्रीकृष्णके उपदेशसे 
कौरव-सेनाकी उस मोहमयी मूर्त्ति और स्नेहमयी भावनाका रूप 
परिवर्तित हो चुका था, इसलिए अब अजुनके व्यवद्दार्म भी भेद 
था । पहला अज्जैन एक क्षुद्र कापुरुष है और दूसरा रणराता अजजुन 
क्षत्रय्वकी छाज है । दोनों अजुनोंकी सृषश्टका आधार उसी 
मौलिक सिद्धान्तपर है जिसका कि उछेख हम पहले कर चुके हैं । 
यह है हमारे सिद्धान्तके समर्थन पहली ऐतिहासिक साक्षी । 


बहुत दिनोकी बात है, मारतीय समाजकी मनोवृत्तिम एक विशेष 
प्रकारका परिवर्तन हो रहा था | परिवतेन अत्यन्त घातक था इसमें, 
सम्देह नहीं, परन्तु फिर भी भारतीय मनोवृत्ति उस प्रवाहर्म बडी 
प्रबछताके साथ बही जा रही थी। किसीसे पूछो-भाई, तुम्हारा शारीरिक 
अवस्था दिन-प्रतिदिन क्षीण होती जा रही है, तुम इसकी संरक्षाकी 
विशेष चिन्ता क्यों नहीं करते !* उत्तर सुनकर आश्चय होता था-- 
यह सब जगत्‌ तो मिथ्या है, फिर यह देह भी तो मिथ्या है, इस 
मिध्या देहके लिए कोन प्रयास करे ? इसी प्रकारके रिजवे उत्तर 
मिल जाया करते थे, यदि व्यक्ति या समाजका कोई हित्तेष्री शारीरिक 
या सामाजिक त्रुटियोंकी ओर ध्यान आकषित करता । जगन्भिध्या- 
लबाद और ब्रह्मात्मबादके सिद्धान्तोने स्वसाधारणके ऊपर विल-प्रमाव 
जमा रखा था | अपनी शारीरिक और सामाजिक त्रुटियोंकों अनुमत्र 
करनेका सामध्ये भारतीय जन-समाजके भीतरसे जाता रहा था, यहाँ 
तक कि उनकी ओर ध्यान आाक्षष्ट करनेपर भी सुधार या अनुभव 


२० भ्ुयश-परिचय- 
करनेके बजाय कहनेषालेको एक अच्छा खासा व्याख्यान जगतकी 
निःसारता और उसके मिथध्यात्वके ऊपर घुननेको मिल जाता | अपनी 
कमजोरियोंको अनुभव न कर सकना यही पतनकी चरम श्रेणी है। 
शनै: शनेः भारतीय समाजकी अवस्था बिगड़ने लगी। वह हृष्ट 
पुष्ट भारतीय नव-युवक भी जगत्‌की निःसारताका अनुभव करते 
हुए इस निःसार देहकी चिन्तासे भी शून्य हो गये । इस उपेक्षाका 
आवश्यक और अनिवाये परिणाम था समाजकी शारीरिक शक्तिका 
हास । उसका दुःखद दृश्य भी भावमें घर घर दिखाई देने छगा। 
शारीरिक शक्तिके हासके साथ ही सामाजिक शाक्तिका हास भी 
प्रारम्भ हों गया | मारतकी शारीरिक और सामाजिक अवस्था अत्यन्त 
शौचनीय हो उठी । यह मानव-हृदयके भीतर चित्रित की गई एक 
और उसके साथ नियत किये गये एक सम्बन्धका प्रभाव था। 
इस चित्रका चितेरा ओर इस सम्बन्धका ख्रष्टा था वही दाशनिक विमशी। 
समयने पलटा खाया । तात्कालिक भारतके उपयुक्ततम चिकित्सक 
महात्मा चाबोकके दाशेनिक विचारोंने ठीक दूसेरे प्रकारकी विश्वमूर्ति 
भारतीय नवयुवकोंके हृदय-पटलपर आंकेत की । उनके 
यावज्जीवेत सु्ख जीवेहणं ऋृत्वा घृतं पिगेत्‌ । 
अस्मीभूतस्य देहस्य पुनरागमनं कुतः । 
की फिल्ासफीने विश्व-चरित्रका जो चित्रण और उसके साथ हमारे 
जिस सम्बन्धकी स्थापना की, उसके कारण जमन्मिध्यात्ववादके प्रवा- 
हमें बहती हुई भारतीय मनेबृुत्ति एकदम परिवर्तित हो गई। यह 
दौनों ही परिष्थितियाँ तात्कालिक दाशनिक विमशेका परिणाम थीं | 
हमारे प्रकृत पिद्वान्तकी समथेन करनेवाढी भारतीय इतिहासकी यह 
दूसरी साक्षी है | 


समाज और दघोन र१्‌ 

सोलहर्थी सदीकी बात है, योरोपके इतिहासमें एक नवीन अध्याग्र 
लिखा जा रहा था | इस अध्यायका शीर्षक है “घमे ओर विज्ञान ! 
वह्द जमाना धरम और विज्ञानकी प्रतिदन्दिताका था। योरोपीय जन- 
समाजके भीतर धमे, मजहब, बाइबिडने विश्वकी एक मूर्ति चित्रित कर 
रखी थी और उसके साथ एक प्रकारका सम्बन्ध स्थापित कर रखा 
था| विश्वकी उसी मूर्ति और उसी सम्बन्धके आधारपर अबतक योरोपषकी 
सामाजिक नीतिका सूत्र संचालन होता था। इसके विपरीत कुछ 
लेगोके दाशेनिक विमशने उस विश्वमूर्ति और विश्व-सम्बन्धकी रूपा- 
न्तरित कर दिया, इस लिए उनकी नीति-रीतिमे भी भिन्नता आ जाना 
अनिवाये था | यद्द नवीन दल इतिद्वासमें वैज्ञानिक दलके नामसे 
बिख्यात है । तत्कालीन योरोपम इन दो विभिन्न विश्वमूर्तियोके नाम- 
पर जा भीषण रुधिर-प्रवाह बहा है, उसे देख सुन और जानकर 
आज भी रूद्ध कौप उठती है । उस जमानेमें धमेकी आडमे वैज्ञा 
निकोके ऊपर फिये गये उन अमानुषधीय अत्याचार्रोको देखकर तो 
एक बार स्वयं निर्देयता भी लजा उठेगी। इन सबका सिरजनहारा मौ 
वही दाशैनिक बिमशी था। 


फलतः संसारके इतिहासपर एक सरसरी नजर डालनेके 
आाद भी बड़े जोरदार शब्दोमं इस सिद्धान्तका समथेन किया 
जा सकता है कि दाशैनिक वरिमरी ही वस्तुतः विश्व-समाजका 
बिधायक, नेता या पथप्रदशक है | मानव-समाजकी गति-विधिपर 
उसका गहरा प्रभाव पड़ता है, इसलिए यूनानके प्रसिद्ध दाशैनिक 
फ्लैठोने अपनी पुस्तक “ दी रिपब्लिकन! में लिखा है कि दशनके पूणण 
आधिपत्यर्म ही समाजका कल्याण है | उसेने बडी छुन्दरता तथा 


श्र प्रपत्त-परिचय - 


कक 


3] 


हढताके साथ इस सिद्धान्तका प्रतिपादन किया हैं कि समाज तथा 
भनुष्य्का कल्याण तभी हो सकता है जब कि राजनीतिक शक्तियों 
और दर्शनशात्रका पूर्ण रूपसे सहयोग हो । 

सम्भव है कि अभी ऐलेटोके' शब्दोंके साथ उपचुक्त सिद्धान्तका 
सामंजस्य स्पष्ट न हुआ हो, इसके लिए प्लेटोके दशन-शाख्रकी 
रफुटतर व्याम्याकी आवश्यकता है। अपने इस दर्शन शब्दकी 
विशद व्याख्या करनेका प्रयास स्वयं ऐटोने ही किया है। हम यहाँ उन्हीं 
विचारका संग्रह संक्षेपमं कर रहे हैं | दशेनशाख्रके वास्तविक स्वरू- 
पकी व्यक्त करनेके लिए प्लेटोने सारे ज्ञानके तीन विभाग किये हैं-- 
१ ज्ञान, २ विचार, ३ अज्ञान । 

१ सत्य पदाधीकी जानकारी ही प्लेटोके अनुसार ज्ञान शब्दसे 
निर्दिष्ट की जा सकती है | उसकी दृष्टिम आदर, सुन्दर तथा विवेक- 
युक्त विषय ही सत्य है | इसलिए आदश, सुन्दर तथा विवेकयुक्त त्रिष- 
यौकी यथाथौनुभूतिका नाम ही ज्ञान है। 

२ जिन बस्तुओका इन्द्रियोंद्वारा प्रत्यक्ष किया जा सकता है उनके 
ज्ञानको ऐटो विचार कहता है । अथीत प्रेटोंके अनुसार इस दृश्यमान्‌ 
जगतमें हम विचार करते है | 

३ ज्ञान और विचारके अभावकों ही अज्ञान कहा जा सकता है । 

इन तीनो कोटियोमेंसे प्लेटीकि दशेनिक शब्दका प्रयोग केबल 
उसके लिए होता है जो ज्ञानका अध्ययन करता है | इस लिए दृश्य- 
मान्‌ जगतसे परे, में क्‍या हूँ / इस जगत्‌का असली स्वरूप क्या है! 
हम दोनों कहाँसे आये और कहाँ जा रहे हैं ? आदि सत्य, छुन्दर, 
भादशे और बविवेकयुक्त विषयोका अध्ययन ही दर्शनशात्रका अन्तिम 


दार्शनिक फेज श्र 
ध्येय है और सचे दाशेनिक विमर्शक आधिपत्यमें ही संसारका ,सचा 
कल्याण हो सकता है, ऐसा निर्विवाद और निश्चित रूपंसे कहा जा 
सकता है | 

दाशेनिक क्षेत्र 


वह समस्‍यायें जिनके हल करनेका भार दरोनशालने अपने 
ऊपर लिया है बड़ी व्यापक हैं | एक तरहसे यह कहा जा सकता 
है के उन्हींके भीतर विश्वकी सारी व्यवस्थाकी आलोचना समाप्त 
हो सकती है । दूसेरे शब्देम सारे विश्व-प्रपंचकी विशद व्याख्या 
करनेका महान्‌ उत्तरदायित्व दर्शनशात्रके सिरपर है। कारलछाइलने 
लिखा है कि संसारकी किसी छोठीसे छोटी घटनाका भी विस्छेषण 
यदि प्रारम्भ किया जाय तो उसके भीतर एक, दो, तीन करके 
इतनी आवान्तर बाते निकल आवेंगी जिनमेसे एक एकके ऊपर उसी 
प्रकारका स्वतंत्र त्रिवेचनाकी आवश्यकता होगी | एकके भीतर दूसरी 
और दूसरीके भीतर तीसरी बात ऐसे ही छिपी दिखाई देगी--- 

ज्यों केराके पातके पात-पातमें पात । 

इतने व्यापक, अपरिमेय, दुवोध ओर जटिल विषयकी विवेचनाका 
प्रयत्न दाशनिकका मस्तिष्क करता है । जिसकी सूझ जहाँतक पहुँच 
सकती है, वहाँ तककी विशद और सुन्दर विवेचना वह करता है । 
परन्तु फिर भी वह विवेचना मानव-मस्तिष्ककी उपज है, कौन कह 
सकता है कि वह सर्धा निदोष, सत्य और एकान्त विश्वसनीय है ! 
रिर भी संसारके विभिन्न विवेचकद्वारा प्रस्तुत की गई विश्वकी इन 
अनेकों व्यात्याओमेंसे कोनसी व्याख्या हमारे मत्तिष्क ओर हृदयकों 


र्छ फ्रफश-परियय- 


आधिक सन्तुष्ट कर सकती हे, इसी भावनाको लेकर उनके ऊपर एक 
तुलनात्मक दृष्टि डालनेके लिए यह हमारा प्रयास है। 

जैसा कि ऊपर कहा जा चुका है, इस विश्व मात्रकी व्याख्या 
करनेका भार दशैनशात्रके ऊपर है। साधारण इश्टिसे यदि देखा 
जाय ते यह विश्व हमें तीन भागाम विभक्त दिखाई देता है, इस लिए 
सुविधाके विचारसे इस गहन कार्य और विस्तुत त्रिषयको भी तीन 
अवान्तर भाग विभक्त किया जा सकता है । 

१ विश्वका सबसे मोटा स्वरूप हमारे चारो ओरका यह दृश्यमान्‌ 
जगत्‌ है । हम इसे “प्रकृति” शब्दसे निर्दिष्ट करेंगे । 

२ विश्वका दूसरा वह सूक्ष्मतर भाग है जिसे पाश्चात्य जगत्‌ 
माइण्ड या साल शब्दसे कहता है और जो प्राणियोंके भीतर पाई 
जानेवाली चेतनाका आधार है | हम पौरस्य दाशीनिकोंके अनुसार 
इस शक्तिके लिए “जीवात्मा' शब्दका ग्रयोग करेंगे । 

३ विश्वका तीसरा सूक्ष्मतम भाग इन दोनोंसे परे है | साधारण 
श्रेणीके व्यक्ति उसका प्रत्यक्ष अनुभव नहीं कर सकेते | इसी लिए 
उसकी सत्ता सबसे अधिक विवादस्रस्त भी है | इस तृतीय शक्तिका 
विश्वनियन्ता या जगतकताके रूपमें अनुमान किया जाता है। 
हम इसके लिए साधारणतः “ ईश्वर ? दब्दका प्रयोग करते हैं । 

इन तान-केवल इन्हीं तीन-बविभागोंके भीतर निखिल विश्वका 
अन्तभौव हो जाता है। इन्हीं तार्नोंकी विवेचनाम दर्शनशाखतरके प्रार- 
म्मिक प्रश्नो-में क्या हूँ ? यह दृ्यमान्‌ जगत्‌ क्‍या है? हम दोनों 
कहाँस आये और कहाँ जा रहे हैं ?-का उत्तर भी समाप्त हो जाता 
है और उसके साथ ही दर्शनशाञ्नका काये भी समाप्त हो जाता है । 


दा्लिक क्षेत्र रण 
परन्तु इनमैसे एक एक विषयकी आडेचनामें, एक एक प्रश्नके उत्त- 
रमें अनेकानेक प्रश्न उठते जाते हैं जिमका उत्तर देना दुष्करतर हो 
जाता है 

साधारणतः इस इश्यमान्‌ जगत्‌ या प्रकृतिकी आलोचनाका आधार 
मुख्यतः भौतिक विज्ञान और सृष्टि-विज्ञान कटे जा सकते हैं | अत एव 
प्रकृति-निरूपणके इस ग्रथम प्रकरणको बाह्य जगतके यथार्थ स्वरूप और 
उसकी उत्पत्ति आदिकी आलोचनाकी आवश्यकता है | यह दृश्यमान्‌ 
जगत्‌ एक क्रमबद्ध और नियमित समध्टि है। उसके प्रत्येक कार्येमें 
नियम और व्यवस्थाका अनुभव द्वोता है। इसलिए इस विषयकी 
आलेचनोंम मुख्यतः इन प्रश्नैका उत्तर आवश्यक प्रतीत द्वोता है--- 

१ क्‍या यह विश्व-चक्र बिना किसी नियामक बन्धनके स्वतंत्र रूपसे 
स्वयं चल रहा है ? अथवा किसी शक्तिमान्‌ नियन्ताकी शक्ति उसका 
नियंत्रण कर रही हे ! 

२ क्या इस विश्वका इतिहास है ? अथोत्‌ क्‍या वतेमान विश्व 
विचरण करनेवाले मनुष्य, पशु, पक्षी, आदि और स्वयं जड़-जगतको 
बलेमान स्वरूप किसी नाची अवस्थासे क्रमशः विकसित द्ोते होते प्राप्त 
हुआ है ? यदि हाँ, तो उस विकासका स्वरूप क्‍या है! क्‍या वह 
नितान्‍्त स्वतंत्र रूपसे स्वयं संचलित द्वो रद्दा है ? अथवा कोई विचार- 





शील शक्ति किसी विशेष प्रयोजनसे £ 
३ प्रकृतिका अपना यथार्थ 
प्रकृति प्रकरणकी आलोचना जि आवस्यक प्रतात 
द्वोता हे, उनमेंस कुछ यह हैं । हे श्रैकार, जीत विषयंम निम्र 


ग्रश्नीका विवेचन आवश्यक है-- 


श्र पर्चिय- 


जज ॥तछघ5 + 


जीवात्माका स्वरूप क्‍या है! आत्मा और ऐन्द्रिक जगत्‌ अथोव्‌ 
शशरका सम्बन्ध क्‍या है? क्‍या मनुष्यकी आत्मा प्राणिजगतर्म होने 
बाले ऋरमिक विकासका परिणाम है ? मानव-हृदयमे उठनेवाली सादा- 
चारिक भावनाओंका आधार क्या है? मनुष्यका समाजके साथ क्‍या 
सम्बन्ध है ? क्या यही जीवन हमारा आदि और अन्त है ? 

इस विश्वके तृतायांश, इश्वरसम्बन्धी त्िचार विशेषतः उपयुक्त 
दोनों विषयाकी आलेचनाके ऊपर ही ।मैभैर हैं । इस सम्बन्धम उठने- 
बाले प्रश्नीमेंसे कुछ प्रश्न यह हो सकते है--परमात्माका स्वरूप क्‍या 
है ? उसकी अद्ृष्ट सत्ताकी कल्पना करनेका प्रयोजन क्‍या है ? इस 
प्रकृति और जीवात्माके साथ उसका क्‍या सम्बन्ध है ? क्या जगतका 
सजेन करनेके बाद अब वह उसके संचालन आदिकी ओरसे बिल- 
कुछ उदासीन है या अब भी उसहीकी आज्ञास जड़-जंगम-जग- 
तूकी अत्येक चेश होती है ? 

इस प्रकार यह स्पष्ट है कि इन तीन तत्त्वोके निरूपणमे 
वस्‍्तुतः अखिल विज्नका निरूपण समाप्त हो जाता है 
जोर उसके साथ ही दशशनशात्रके प्रारम्भिक प्रश्नोका उत्तर भी 
बड़ी सरलताके साथ मिल जाता है | इस लिए हम कह सकते है 
कि इस त्रित्ववादका विवेचन विश्वमात्रका विवेचन है, उसीके भीतर 
अखिल विश्वका ओर सारी दाशीनिक प्रक्रियाका आदि ओर अन्त है । 
त्रिवववाद दर्शनका आदि है, त्रित्वाद दर्शनका अन्त है | हम 
आगेकी पंक्तियार्म इसी जिववादकी कुछ आलोचना करनेका प्रयास 
करेंगे | 


[>> 
दूसरा पारच्छद 

हमोर चांरो ओर दूर तक--अनन्त तक--फैला हुआ एक 
बिशाल साम्राज्य है और उस विश्ञाल सात्राज्यके साथ अनादि अनन्त 
कालकी घनिष्ठ प्रीति है । यह सारा संसार-चक्र उस सुदूखर्ती अती- 
तसे चलछा आ रहा है और मातम नहीं कब तक, कहाँतक, चला 
जायगा । इस विश्वके किसी छोटे, अत्यन्त तुच्छ पदाथेका भी यदि 
विश्लेषण किया जाय तो उसमे प्रतिक्षण अनन्त नूतनताओका आवबि- 
भीत्र होता चछा जायगा और इस समग्र बिश्वकी नूतनताओंका तो 
अन्त ही कहाँ है । केवछ अपने आसपासके इस दृश्यमान्‌ू जगतके 
समझनेके लिए अपनी पग्रतिभापर अभिमान करनेवाले मानव-समाजके 
उत्तमसे उत्तम मस्तिष्कोने शताब्दियाँ छगा दीं, केवल एक एक 
बातके समझनेमें उनकी पीढ़ियाँ व्यय हो गंद; परन्तु उसका नृतन- 
ताओंका अन्त न हुआ। फलत:, यह विश्व अनन्त है, उसमे 
अनन्त पदार्थ हैं, ओर सब एक दूसेरेसे मिन्न है। परन्तु इस अनन्त 
ओर अत्यन्त विभिन्न बिश्वक भीतर एक भाव है जो उस सबको एक 
सूत्रम बाँघे हुए है । यही भाव है जो जगतके अनन्त मेंदोमे 
अमेदका दर्शन कराता है । संसारके किसी भागमें चले जाओ, 
वह सूत्र, वह भाव, वह नियम हर जगद्ट समान रूपसे काये करते 
दृष्टिगोचर होंगे। इन्हींको हम प्राकृतिक नियम कहते हैं । वेज्बानिक 
युगके प्रारम्मसे लेकर आज तकके सारे भीतिक-विज्ञान-वेत्ताओके 


२८ अ्रफ्ध-परिचय- 


अन्वेषणौके आधारपर कहा जा सकता है कि सारे भौतिक ब्रह्माण्डकी 
सृष्टि समान तत्तोंसे हुई है, और उसके भीतर एक समान ही भौतिक 
नियम प्रर्चारित हो रहे हैं। गुरुत्वाकषण, रासायनिक प्रीति, शक्ति- 
“साम्य और अन्‍्यान्य सरे प्राकृतिक नियम समग्र विश्वमें समानरूपसे 
-लागू हैं | इसी प्रकार प्राणि-जगत्‌का सार भी यही है कि सारे 
प्राणि-जगत्‌की सृष्टि समान तत्तवोंसे हुई है और एक पिरेसे दूसरे 
सिरे तक समग्र प्राणि-जगतम एक ही प्रकारके प्राकृतिक विधान 
काये कर रहे हैं। फलत: आज तकके हर प्रकारके वैज्ञानिक अन्चे- 
-षणोका परिणाम यह है कि यद्यपि यह अज्माण्ड अनन्त विचित्रताओं- 
का भंडार है फिर भी उस भेदभावनाके भीतर अय्रेदबादकी एक 
उज्ज्वल रेखा दिखाई देती है । इसे प्राकृतिक नियमका नाम दिया जा 
- सकता है । यह नियम नित्य हैं, सनातन हैं, सदासे चले आये हैं 
और सदा चले जावेंगे। उनका आधार स्वयं प्रकृति है | परन्तु यह 
प्रकृति क्‍या है १ इस प्रश्नका उत्तर सभी दार्शनिकोने अपने अपने 
-इृष्टिकोणसे देनेका प्रयास किया है | इनमेंसे सबसे अधिक सुगम 
प्रचढ्षित ओर सम्भवत: प्राचीन भी परमाणुवाद है । 
परमाणुवाद 
पाश्चात्य दाशनिक संसारमं परमाणुबादका जन्म इस्वीसन्‌-पूर् 
४२० में हुआ था। यूनान देश इसकी जन्मभूमि है और वहाँके 
प्रसिद्धतम दाशेनिक डिमाक्रिट्सके मस्तिष्कसे उसकी सृष्टि हुई है । 
इस सिद्वान्तके अनुसार जगतका उपादान कारण, प्रकृति भौतिक पर- 
माणु-पुंजा नाम दे । इस परमाणुवादकी स्थापना करते समय 
'पदा्थ-बिछ्ेषणका नियम विशेष रूपसे उपयोग आया है। पदार्थ- 


परमाणुकाद श्र 

विक्ेषणके नियमसे हमारा आशय यह है कि यदि संसारके किसी 
पदा्थेका विेषण प्रारम्भ किया जाय, तो क्रमश: उसे रूघु, लूघुतरः 
भागोंमे विभक्त करते हुए हम एक ऐसी अवस्थापर पहुँचेगे कि 
जिसके आगे उस पदार्थका विभाग कर सकना असम्भव हो जायगा |. 
दृश्यमान पदार्थके इस अन्तिम, रूघुतम भागको वैज्ञानिक भाषार्म 
मालीक्यूल 980]९८ण८४ कहते हैं | इस अवस्था तक पदार्थकाः 
अपना स्वरूप स्थिर रहता है। परन्तु इसके आगे विक्लेषण-पर्थर्म 
एक पग भी और बढ़े, तो उसके साथ ही पदार्थका अपना स्वरूप 
क्षीण हो जाता है. और उसके स्थानपर दो भिन्न भिन्न तक्तोके 
परमाणु रह जाते हैं जिनके सम्मिश्रणसे उस पदार्थके अणु या 
मालीक्यूलकी रचना हुई थी | उदाहरणंके लिए, यदि इसी विल्लेषण 
नीतिका आश्रय छेकर जलका विश्लेषण किया जाय, तो उसके लघुतम. 
रूपमें जलके मालीक्यूल या जलके अणुओंकी उपलब्धि होगी, 
परन्तु यदि बिल्लेषण-पथममें एक कदम और उठाया जाय, तो जलके 
मालीक्यूल्सका भी विश्लेषण होकर दो भिन्न तत्त्वोके तौन परमाणु 
शेप रह जाबेंगे, जिनमेंसे दो परमाणु हाइड्रोजनके होंगे और एक 
प्रमाणु आक्सीजनका । हाइड्रोजन और आक्सीजनके मिन्नजातीय 
तीन परमाणुओका इस नियत अनुपातसे सम्मिश्रण होनेषर जलकी 
उत्पत्ति ह्वोती है | विष्लेषणात्मक परीक्षणके इस अन्तिम परिणामके 
रूपेम उपलब्ध होनेवाले द्रन्यको ही परमाणु शब्दसे निर्दिष्ट किया' 
जाता है। यह परमाणु-विस्लेषणकी चरम सीमा है, उसके आगे 
विश्लेषण हो सकना सर्वथा असम्भव है । भौतिक तत्तोंके यही पर- 
माणु इस समग्र विश्वके उपादान कारण दैं। पाश्चात्य वैज्ञानिकोके 
अनुसार यह परमाणु ८० प्रकारके होते हैं । 


३० प्रपश-परिचय- 


भारतीय दाशनिक साहित्यम इस परमाणुवादके जन्मदाता वेशे- 
धिक दर्ानके आचार्य महर्षि कणाद हैं । त्रेशेषिक दर्शनके प्रमाणभूत 
आष्यकार श्रीग्रशस्तपादाचायेने इस परमाणुवादका स्वरूप बड़े सरल 
और सुन्दर रूपमें स्थापित किया है | उनके राब्द इस प्रकार हैं-.- 

इहेदा्नी चतुर्णां मद्दाभूतानां सष्टिसंहारविधिरुच्यते । आरक्षण 
मानेन वर्षशतान्ते वर्तमानस्य अह्मणो अपवर्गकाले संसारखिन्नानां 
स्ंधाणिनां निशि विश्रामार्थ सकलभ्ुवनपते महेश्वरस्‍्य संजिद्दीपोस- 
मकाले शरीरेन्द्रियमहाभूतोपनिबन्धकानां सवोत्मगतानां अरृष्टानां 
वृत्तिनिरोधे सति महेश्वरेच्छात्माणुसंयोगजकर्म भ्यः शरीरेन्द्रियकार- 
णाणुविभागेभ्य: तत्‌ संयोगनिवृत्तो तेषां आपरमाण्वन्तो बिनाशः । 
तथा. प्ृथ्ध्युदकज्यलनपवनानामपि महाभूतानां अनेनेव कमेण 
उत्तरास्मिन्‌ सति पूर्चस्य पृव॑स्थ नाशः, ततः प्रविभक्ता: परमाणवों 
अशतिए्ठन्ते । 

श्रीप्रशस्तपादाचार्यके बिचारसे सु्टिके प्रारम्भ्म महेश्वर सम्पूण 
जगतूके पितामह ब्रह्माका उत्पन्नकर संसार-संचालनका सारा भार 
उसको सौंप देते है | इन ब्रह्माकी आयु ब्राह्म परिणामसे सौ वर्षकी 
होती है । सो वर्ष समाप्त हो जानेपर अक्माका अपबग-काल आ जाता 
है और उसके साथही सृष्टिकी आयु भी समाप्त हो जाती है । इस समय 
तक निरन्तर संस्करण-चक्रम पड़े जीव भी बहुत खिन्न हो उठते हैं, 
इस लिए उनको विश्रामके लिए अवसर देनेकी आवश्यकता भी प्रतीत 
होने लगती है | इन सब कारणोंके एकत्र हो जानेते इस अवसरपर 
महेश्वरके हृदयमे संसार-संहारकी इच्छा उत्पन्न द्वोती है । उस संहा- 
रेच्छाके उत्पन्न होनेके साथ ही संसारी जीवोके धमोधमकी फलप्रद[- 
नकी शाक्ति भी समाप्त हो जाती है, निसके कारण संसारकी अगली 


परमायुवाद देश 


वृद्धि बिलकुल रुक जाती है | इधर अब तकके वर्तमान विश्वर्म महे- 
खरकी संहारेच्छा, जीवात्मा ओर अणुओंके संयेगविशेषसे उत्पन्न 
क्रियाके द्वारा, दारीर एवं झदिय आदिके कारणरूप अणुअम परस्पर 
विभाग प्रारम्भ हो जाता है, जिसके परिणामर्म इस संयुक्त विश्वके 
पूतरे संयोगका नाश हो जाता है। इस प्रकार क्रमिक विभाग होते होते 
अन्तम “ प्रविभक्ता: परमाणवों अवतिष्ठन्ते एकदम अलग अलग 
परमाणु ही परमाणु रह जाते हैं। 


इस प्रकार भारतवर्षके दाशीनेक साहित्यमें परमाणुवादकी उत्पत्ति 
हुई । यद्यपि खुदूर पूर्व ओर पश्चिममें स्वतंत्र रूपमें परमाणुवादकी 
सुष्टि हुई है, परन्तु उनमे क्रितना साम्य है! साधारण तौरसे पूर्व 
और पश्चिमंके इस परमाणुवादम कोई अन्तर प्रतीत नहीं होता । ऐसा 
मालूम होता है कि मानो एक ही दिमागुसे दो विभिन्न स्थलेपर 
उसकी अभिव्यक्ति हुई हो | परन्तु इतनी अधिक समानताके रहते 
हुए भी उन दोनामे एक बहुत बड़ी विषमता है। पश्चिमका परमाणुवाद 
अपनेम ही समाप्त हो जाता है, उसे प्रकृति-निर्माणमं किसी ओर सहा- 
यताकी अपेक्षा नहीं रहती; फ़िर भी उसमें एक बहुत बड़ी कमी है। पर- 
माणुआंम आदिम क्रियाक्रा तिकास केसे हुआ, इसका उपपादन उसेने 
नहीं किया । परमाणु जड़ पदार्भेके अवयव हैं, उनमें सर्वथा निरपेक्ष 
स्वतः क्रियाकी उत्पत्ति हो नहीं सकती, फिर आदि क्रियाका विकास 
कैसे हुआ, इसका कोई समुचित उत्तर देनेका सफल प्रयास 
परमाणुवादने नहीं किया । इसी कारण हम देखंते हैं कि पाश्चात्य 
परमाणुवाद शीघ्र ही शिविछ पड़े गया हे और उसके स्थानपर शक्ति- 
बादका आभिषेक किया गया है । 


इ्र्‌ प्रकक्ष-परियय- 
भक्तिवाद 

इस शाक्तिवाद सिद्धान्तके अनुसार प्रकृतिका सार शक्ति 702५४ 
०7 #०००० है । परमाणुवादके अनुसार परमाणु वह्द परम सीमा थी, 
जिसके आंगे किसी प्रकारका विभाग असम्भव था | परन्तु झक्तिबाद 
इससे एक कदम ओर आगे बढ़ गया है | इस सिद्धान्तर्म वह परमाणु 
अनेक शक्तियोंके केन्द्र है, ठीक उसी प्रकार जिस प्रकार हमारा सूर्य 
इस सौर-मंडडका । जिस प्रकार अनेक ग्रह, उपग्रह सूरके चारों 
ओर चक्कर छगा रहे हैं, उसी प्रकार परमाणु अनेक शक्तियोका केन्द्र 
है । अथीत्‌ इस सिद्धान्तमे प्रकृति शक्तिसे मिन्न कोई वस्तु नहीं, और 
न जेसा कि साधारणतः समझा जाता है, शक्ति परमाणुओका कोई 
घमे है । बल्कि परमाणु और प्रकृति खयं शक्तिरूप ढेँ। उस शक्ति- 
फ्राश३ए ० #०००० से भिन्न कोई अतिरिक्त वस्तु जगतर्म नहीं है । 

द्रव्य-नियम 

अरनेस्ट हैकलने इस विश्व-व्याख्या करनेके लिए दूसरे नियमकी 
रचना की है, जिसका नाम उसने 7.8 ० 5प05:%»700 रखा हल | 
हैकलके उसी नियमको हम द्रव्य-नियम दाब्दस निर्दिष्ट कर रहे है । 
हैकलका यह द्रव्य-नियम वस्तुतः: कोई नया नियम या उसका 
अपना आतनिष्कार नहीं है, बल्कि उसकी रचना पुराने दो नियमौके 
सम्श्रण कर देनेसे हुई है । इनमेंसे पढ़िछझा नियम रासायनिक 
विज्ञानका द्रव्याक्षरत्व-वादका है और दूसरा भौतिक विज्ञानका शाक्ति- 
साम्यका छिद्वान्त है । 

इनमेसे द्वव्याक्षरव॒बादका स्थापन सन्‌ १७८९ में /0एणंडांश/ 
नामक प्रसिद्ध वैज्ञानिकनें किया था | संक्षेप इस सिद्धान्तका आशय 


घब्य-नियम ३ 


यह है कि इस अनन्त विश्व व्यापक प्रकृति या द्र॒व्यका परिमाण 
सदा समान रहता है, उसमें कभी न्यूनाधिक्य नहीं होता। न किसी 
वर्तमान द्व्यका सर्वथा नाश होता है ओर न किसी सर्वथा नृतन 
द्रव्यकी उत्पत्ति होती है | साघारण इश्सि जिसे हम द्रन्यका नाश 
हो जाना समझते हैं वह उसका रूपान्तरमे परिणाम मात्र है। उदा- 
हरणके लिए, कोयछा जलकर राख हो जाता है, हम साधारणतः 
उसे नाश हो गया कहते है; परन्तु वह वस्तुतः नाश नहीं हुआ, 
बल्कि वायुमण्डलके ओषजुन अंशंके साथ मिलकर कारबोनिक 
णप्तिड गेसके रूपमें परिवर्तित होता है। इसी प्रकार शकर या नमक- 
की यदि पारनीम घोल दिया जाय, तो वह उनका भी नाश नहीं 
बल्कि ठोससे द्रव रूपम परिणति मात्र समझनी चाहिए | इसी प्रकार 
जहाँ। कहीं किसी नवीन वस्तुको उत्पन्न होते देखते हैँ, तो वह भी 
वस्वुत: किसी पूर्ववर्ती वस्तुका रूपान्तर मात्र है | उस स्थरूपर भी 
किसी नवीन द्रव्यकी उत्पत्ति नहीं होती | वषोकी धारा आकार 
मेधरूपमें विचरण करनेवाली वाष्पका रूपान्तर मात्र हे । घरमें 
अन्यवाध्थत रूपसे पड़ी रहनेवाठी कडाही आदि लोहेकी वस्तुओं 
प्राय: जंग लग जाताहे, यह क्या हे ? यहाँ भी जंग नामक किसी नूतन 
द्रव्यकी उत्पत्ति नहीं हुई है, अपि तु धातुकी ऊपरी सतह जल और 
वायुमण्डलके ओषजनके संयोगसे लोहेके ऑक्सी-हेड़ेट 055-09%9५७ 
के रूपमें परिणत हो गई है। इसीको हम जंग कहते हैँ । आज 
द्व्याक्षर्ववादका यह सिद्धान्त रासायनिक जिज्ञानका एक अत्यन्त 
महत्तपू्ण सिद्धान्त समझा जाता है और तुलायंत्रद्धरा किसी भी 


समय उसकी सत्यताकी परीक्षा की जा सकती है । 
प्र० ३ 


०. प्रपश-परियय- 


लगभग इसी प्रकार ओर इसी शैलीपर शक्ति-साम्यके सिद्धान्तकी 
व्याख्या भी की जा सकती है । संसारके संचालन काये करनेवाली 
शक्ति, इनजी, या फोसका परिणाम सदा सम रहता है। उसमें 
किसी प्रकारका न्यूनाधिक्य नहीं होता । हाँ, परिणामवादका सिद्धान्त 
उसमें भी काम करता है, अथीत्‌ एक ग्रकारकी शक्ति दूसरे प्रकारकी 
शाक्तिके रूपम परिणत अवश्य हो जाती है। उदाहरणके लिए, रेलका 
एंजिेन जिस समय प्रशान्त रूपमे चलनेकी तेयारीम स्टेशनपर खड़ा 
है, उस समय भी उसके भीतर शाक्ति काम कर रही है, परन्तु इस समय 
बह शक्ति अन्तर्निहित गुप्त या अनभिव्यक्त हे, इसको विज्ञानके शब्दोमें 
700०7४8। ॥7४०४५ पोटेन्शियछ इनर्जी कहते हैं।फ्रिर जिस समय 
वही एंजिन रेलकी पटरीपर अग्रतिहत गतिसे दोड़ रुगाने छगता है, 
उस समय उसकी वहीं गुप्त अन्तानिहित पोटेन्शियछ इनर्जी दिं0०॥0 
९7९४५ किनेटिक इनर्जी के रूपमें परिणत हो जाती है। इस प्रकारके 
अन्य अनेक उदाहरण दिये जा सकते हैं, जिनसे शाक्ति-विवतवादका 
सिद्धान्त भी भाँति परिपुष्ठ होता है । द्रब्याक्षरत्रवादकी भाँति ही 
आज शक्ति-साम्यका सिद्धान्त भोतिक विज्ञानमं आदर पा रहा है। 

न केवल बहुपक्षकी दष्टिसे बल्कि ऐतिहासिक इश्टसि भी यह सिद्धान्त 
महत्त्पूणे है । सन्‌ १८३७ में सबसे पहुके 3077 बॉनके प्रसिद्ध 
वैज्ञानिक #णं०कांटं। 0007 फ्रीडरिख मोहरके मत्तिष्कमे इस 
सिद्धान्तकी कल्पनाने जन्म लिया था, परन्तु फिर भी दुभोग्यवश उसेके 
आविष्कारका श्रेय उसको ग्राप्त न हो सका। अनेक वर्ष इस सिद्धान्तके 
परिषोषक विविध परीक्षणाम विताकर जबतक निश्चित सिद्धान्तके रूपमे 
वह इसकी घोषणा करे, उसके पहले ही 0००७४ (७४७ शबटे मेयर- 


दन्य-नियम रण 


ने अपनी ओरसे उसे अन्तिम रूपम विधोषित कर दिया | इस प्रकार 
इस सिद्धान्तके आविष्कारका सेहरा राबटे मेयरक सिर ही रहा | यह 
सन्‌ १८०२ की बात है। जिस प्रकार उपर्युक्त दोनो वैज्ञानिकोके मस्ति- 
धष्कम नितान्त निरपेक्ष रूपसे इस सिद्धान्तका आभास हुआ या, उसी ग्रकार 
लगभग उसी समय िंशगाथा॥ पि९॒ण प्त5 हमेन हेलम हाल्टूज 
नामक एक तीसरा वैज्ञानिक भी बिलकुल स्वतंत्र रूपसे उसी परिणामपर 
पहुँच चुका था। एक समयमे तीन ब्रिमिन्न वेज्ञानिक म्तिष्कोकी 
बिल्कुल स्वतंत्र, नितान्त निरपेक्ष खोजने जिस एक ही सिद्धान्तका 
आविष्कार किया है, उसकी सत्यतांम किसको सन्देह हो सकता है ? 
फिर आज ते न जाने कितने परीक्षणाद्वारा उसकी परीक्षा हो 
चुकी है । 

ट्व्याक्षरत्ववाद आर शक्ति-साम्यंके इन दोनें। सिद्धान्तोंको मिला- 
कर ही हेकलने अपने द्रब्य-नियमकी रचना की है | उसके विचा- 
रानुसार इसी द्रव्य-नियमद्वारा खतेत्र रूपमे विश्वका विकास ओर 
विलय होता है, उसके लिए किसी अतिरिक्त चेतन-सत्ताकी आब- 
श्यकता नहीं । 

द्रव्याक्षरत्व ओर शक्ति-साम्यके इन दोनों नियमोके निष्पादनमे 
जिस मीतिका आश्रय छिया गया है, ठगभग उसी प्रकारंस भारतीय 
सहित्यम सांख्यके सत्कायवादकी जन्म मिला है । जिस प्रकार पाश्चात्य 
संसारम भोतिक ओर रासायनिक विज्ञानवेत्ता किसी शक्ति या द्रब्यका 
क्षय या नवीन द्वव्यकी उत्पत्ति नहीं मानते, इसी प्रकार सांख्या- 
चार्योके यहाँ भी 

नासतो बिद्यते भावों नाभावो बिय्यत सतः। 


है अपक्ष-परिचय- 


पहलेसे ही आकाश-पुष्पकी नांद नितान्त असत्‌ किसी पदार्थकी 
उत्पत्ति नहीं होती ओर न किसी वतेमान पदार्थका सर्वथा नाश ही 
होता है । जो तत्त आज विश्व-संचालनका काये कर रहे हैं वह 
सुदूर अतीतम भी उसी परिमाणम उपस्थित थे ओर अनन्त भविष्येम 
भी इसी प्रकार स्थित रहेंगे | यह विषिध विश्व उनके भीतर प्रतिक्षण 
होनेवाले परिवतेन या परिणामसे विकसित या विछीन होता है | 
पाश्चात्य वैज्ञानिकोके द्रव्याक्षरत्व ओर शाक्ति-साम्यके स्थापनकी मौँति ही 
सांख्याचायोकी अपने इस सत्कायवादके स्थापनम अपरिमित शक्तिका 
उपयोग करना पडा है। बल्कि किसी अंशम हम निश्चित भावस यह 
कह सकते हैं कि सांस्याचायौका कार्य अपेक्षाकृत कहीं आधिक कठिन 
था। पाश्चात्य वेज्ञानिकोंको उनके तुलायंत्रने बहुत सहायता दी है । 
सख्याचार्यने भी “ गुरुत्वान्तरकायोग्रहणात?के शब्दों उस तुलायंत्रका 
आश्रय लिया अवश्य है, परंतु फिर भी उनका सर्वस्त्र उसीपर 
अवढम्बित नहीं हे | वह उनकी अनेक युक्तियोमेले केवछ एक छोटी 
युक्ति है | इसके अतिरिक्त उसेस भी कहीं अधिक मजबूत अन्य 
अनेक साधनोंका उपयोग कर उन्हेंने सत्कायेवादकी विशाल भवनका 
निमोण किया है, अब वह भवन ग्रतिपक्षियोंके प्रबलतम अक्षिपा 
और आलेाचनाओंको हँसते हँसते उपेक्षाके साथ देखता है । जैसे वह 
उसका कुछ बिगाड़ ही नहीं सकते है । श्रीईशवरक्ृष्णने अपनी सांख्य- 
कारिकाम ओर उससे भी अधिक सुन्दरताके साथ श्री वाचस्पति 
मिश्रने अपनी सांख्यतत्त्वकोमुदीम इस सत्कायेबादका उपपादन 
किया है। 


- ग्ुणबोंदे ३७- 


गुणवाद 

. इनके अतिरिक्त दाशनिक जगतमें प्रकृतिका एक ओर स्वरूप 
उपलब्ध होता है जिसकी उत्पत्ति केवल पूथमे हुई है, और वह हे 
सांख्याचायौका गुणवाद । सांख्याचायोके इस गुणवादके अनुसार सत्त, 
रज और तम नामक तीन गुणोंकी समष्टिका नाम प्रकृति है । इस 
स्थलपर प्रयुक्त हुआ गुण शब्द बहुधा भ्रामक हो जाता है, क्योंकि 
यहाँ वह अपने साधारण अथमे नहीं अपि तु विशेष अधर्म प्रयुक्त 
हुआ है | छोकिक भाषाम किसी द्रव्यके भीतर पाये जानेवाे किसी 
विशेष धर्मके लिए गुण शब्दका प्रयोग होता है । महर्षि कणादने भी 
गरुणका लक्षण करते हुए उसे द्रव्याश्रयी धर्म ही बतलाया है, परन्तु 
सांख्येक गुणवादका गुण शब्द उससे मित्र है । सत्त, रज और तब 
किसी पदार्थके धर्म नहीं, हैँ। किसी रूपमें उनके शक्ति कहा जा 
सकता है । जिस प्रकार उपरिश्चिख्षित शक्तिवादके सिद्धान्तमें परमाणु 
अनेक शक्तियोका केन्द्र माना जाता है परन्तु वह कोई ऐसी वस्तु 
नहीं, जो शक्तिसे भिन्न हो या जिसे शक्तिका आधार कहा जा सके, 
इसी प्रकार प्रकति सत्त, रज ओर तमकी समष्टिका नाम है। 
उनसे भिन्न वह कोई ऐसी वस्तु नहीं, जिसे उन ग्रुणाका आश्रय कहा 
जा सके | यहाँ गुण शब्द गोण वृत्तिसे अपने अर्थका बोधन 
करता है। 

प्रकृतिरूप समष्टिके भीतर काये करनेवाठी यह तीनों न्यश्यौं 
गुणोके भिन्न भिन्न कार्य हैं जिनका संग्रह सांख्यकारिकाके लेखकन 
इस प्रकार किया है--- 
खत्व लघुप्रकाशकमिष्ट, उपष्टस्मक चल य रजः । गुरुबरणकमेव तमः। 


इ्८ प्रपश्ञ-पश्चिय- 


पक जल चर लक 





अथीत्‌ मूल ग्रकृतिके भीतर काम करनेवाले इन गुणौमेसे प्रत्येकके 
दो दो काये है | सांख्याचायोके मत सत्तगुण लाघब और प्रका- 
ज्से युक्त है, रजोगुण उपष्टम्भक एवं चल है, और तमोगुण गुरु 
एवं आवरण करनेवाला है। अभी सम्भवतः कारिकाम प्रयुक्त शब्दौके 
स्पष्टीकरणके लिए कुछ पंक्तियोकी अपेक्षा है । 

स्रघबका अर्थ है हलूकापन, जिसके कारण पदार्थ ऊपरकी उठते 
है। प्रकाशंके कारण पदार्थ अभिव्यक्त होते हैं। उपष्टम्मक शब्दका 
अथे है उत्साह देनेवाला, उत्तेजना देनेवाला | सत्त और तमको यही 
सजोगुण कार्येमे प्रवृत्त करता है, और स्वयं भी चल या गतिशील है । 
तमागुणका धमम गौरत, बोझीलापन है, और उसेके साथ ही वह आवरक 
है । आवरक राब्दके भीतर गतिको रोकनेका भाव भी अन्तर्निहित 
है | इस प्रकार यह तीनों गुण एक समष्टिम भिन्न भिन्न प्रयोजन- 
सम्फादनके लिए समाविष्ट हैं | परन्तु एक प्रश्न यह रह जाता है 
कि इन तीनोंके ऊपर जिन कार्योंका उत्तरदायित्व है, वह परस्पर 
अत्यन्त विपरीत हैं । इतने अधिक विरोधी गुण परस्पर केसे मिल 
सकते हैं. और उनका एक समष्टिम मिलकर कार्य कर सकना कहाँ 
तक सम्भव है ? हमोरे सांख्याचायने इस प्रस्नको अछूता ही नहीं 
छोड़ दिया है, अपि तु उसके उपपादनका यत्न सफलताके साथ 
किया है । इस ग्रश्नके उत्तरमे उपयुक्त कारिकाका चोथा चरण लिखा 
गया है--- 

प्रदीपष शाथतो वृत्ति: | 

जिस प्रकार दीपकके भीतर रुए, आग ओर तैल तीनो विरोधी 

और मि्ष-प्रकृतिकी वस्तु मिलकर कार्य करती दृष्टिगोचर होती हैं, 


गणवाद इ० 


इसी प्रकार तीनो भिन्न मिन्न वृत्तिवांले गुण परस्परविरुद्ध होते हुए 
भी एक समष्टिम सम्मिलित हो सकते हैं | इन तीनोंकी यह सर्मष्टि 
या प्रकृति ही संसारका संचालन कर रही है और जहाँ जैसी 
आवश्यकता होती है उसीके अनुसार काये करती है । जिस प्रकार 
एक ही स्री अपने पतिको सुखका कारण, अपनी सपल्नियोकी दुःखका 
कारण और किसी वीसेरेके लिए मोहका कारण भी द्वो सकती है, 
इसी प्रकार तीनों गुणोकी यह समष्टि प्रकृति भी अकेली होकर 
भिन्न प्रकारके कार्योका संचालन कर रही है। रासायनिक वेज्ञानिकोके 
अनुसार परमाणुओंके भीतर रासायनिक श्रीति ओर रासायनिक अग्रीति 
दोनों धम हैं; परन्तु कायके समय उनमें विरोधकी ग्रतीति नहीं होती। 
जहाँ रासायनिक प्रीतिका प्रयोजन होता है बहाँ यही काम देती हे, 
रासायानिक अप्रीति उसके कार्येमें किसी प्रकारकी बाघा नहीं डाठती | 
इसी प्रकार रासायनिक अप्रीतिके काम रासायनिक प्रीति प्रतिक्‍्धक 
नहीं होती । रासायनिक विज्ञानके इसी नियमके समान सांख्याचायोकी 
परस्परविरोधी गुणाकी समशण्रिप प्रकृति भी संसार-संचालनमे सबेथा 
समर्थ समझी जा सकती है | गुणवादी सांख्याचायौकी कल्मसे यह 
उपपादन बड़ा सुन्दर हुआ है, इसमें किसी आक्षिपका अवकाश 
नहीं है । 


तृतीय परिच्छेद 

पिछले परिच्छेदम हमने प्रकरातिके स्वरूप-निरूपणके सम्बन्ध 
प्रचलित प्रधान प्रधान मतोके संग्रह करनेका प्रयास किया था । इस 
प्रकार प्रकृति-स्वरूपका निधोरण हो जानेके बाद अब एक स्त्राभाविक 
प्ररन्न यह उठता है कि उस ग्रकृतिस बिक्ृति या जगत्‌की उत्पत्ति 
कैसे हुईं ? इस सम्बन्ध विचारकोम बहुत कुछ मतभेद है। अनेक 
भिन्न भिन्न प्रकारंक मत इस सृष्टि-निर्माणके विषयमें प्रचलित हैं। 
परन्तु यदि हम चोॉह तो संक्षपम उन्हें दो भागाम विभक्त कर सकते 
हैं। इनमेसे एक भागकेो उत्पत्तिवाद और दूसेरेको विकास-वाद 
नामसे बोधित किया जा सकता है । 


उत्पत्तिवाद 

उत्पत्तिवादका सारांश यह है कि वर्तमान दृश्य-जगतके अंग- 
उपांगरूप जितने ग्राणी या ग्राकृतिक पदार्थ पये जाते ई उन सबको 
परमात्मोने सृश्टिके प्रारम्भम ही इसी रूपमे रचा था, अथोत्‌ संसारके 
प्राणियाँकी विबिध जातियों और अन्य प्राकृतिक पदाभीकी उत्पत्ति 
साक्षात्‌ परमात्मासे हुई हे | इस उत्पत्तिवादके भी दो अबान्तर भाग 
है। पहले विचारके अनुसार साधन-निरपेक्ष केवछ परमात्मासे 
जगतकी उत्पत्ति हुई है और दूसेरे विचारके अनुसार सृष्टिकी रचनासे 
पहले परमात्माकी ही भाँति जीव और प्रकृति दे नित्य पदार्थ और 
उपस्थित थे, जिन्होंने जगतके निर्माणमे परमात्माका हाथ बठाया 


उर्त्पत्तिधाद डर 

है, अथीत्‌ प्रकृतिके द्वारा दी परमात्माने सृष्टिका निर्माण किया है । 
इनमेंस पहला मत दाशेनिक दृष्टिसे कोई विशेष मद्वत्त नहीं रखता, फिर 
भी बहुत लम्बे चौड़े समय तक संसारमे उसका साम्राज्य रहा हे 
और विशेषतः धार्मिक जगतम उसे अपनाया गया है | इस मतके 
प्रधान समर्थकम बाइबिल ओर कुरानके नाम लिये जा सकते हैं । 
बाइबिल और कुरानके उत्पत्तिवादका आशय यह है कि साधन- 
निरपेक्ष स्वयं इख़रने स्वतंत्र रूपसे जगत॒का निर्माण किया हैं| हम 
उनके विचार्णेका संग्रह सक्षेपम इस प्रकार कर सकते है--- 


इस उत्पत्तिवादक अनुसार छुदूर अतीतम एक समय ऐसा था जब 
फैन तो संसारके किसी प्राणीकी ही कोई सत्ता थी और न इस दृश्य- 
मान्‌ जगतका ही कुछ अस्तित्व था। उस समय था ते केवछ एक अनादि 
अनन्त ईश्वर | यह इश्वर अपनेम पूण था, उसे स्वयं किसी प्रक्रारकी 
कोई आवश्यकता न थी । फिर भी उसने एक विशेष अवसरपर सृष्टि- 
रचनाका विचार किया। इस समय भी उसके पास संसारकी रचनाके 
लिए कोई उपादान न था। परन्तु हाँ, वह से शाक्तिमान्‌ था, 
उसकी इच्छाम शक्ति थी, उसकी आज्ञाम बल था, केवल मुखसे 
कहने भरकी देर थी कि कहनेके साथ ही एकदम अभावसे, शून्य- 
तत्ततसे या स्वयं अपने भीतरसे इस दृश्यमान्‌ जगतकी सष्टि हो गई । 
साधारणतः इस मतको कोई दाशनिक महत्त्व नहीं दिया जा सकता | 
एक टुम्बे अवसर तक मानव-हृदयपर शासन करनेके बाद अब इस 
वैज्ञानिक युगमं उसका कुछ मूल्य शेष नहीं रह गया है , विज्ञानके 
प्रत्येक विभागने बुश तरह उसकी छीछालेदर की है। या इस 
सिद्धान्तकी नींव ही वस्तुतः इतनी कच्ची है कि वह तबके एक हलकेसे 


2 प्रपञ्ापरिचिय- 


झोकेकी भी सहन नहीं कर सकती है | तीसरी बात यह है कि यह 
मत आवश्यकतास अधिक #7#77०7००7०/7४४८ हो गया है | पर- 
मात्मा कद्दता है---उजाछा हो ओर उजाला हो गया, परमात्माने कद्वा-- 
आकाश बने और आकाश बन गया, मानो कोई बाजीगर खडा 
होकर बजरबट्डुके खेल दिखा रहा हो | ६ दिन तक निरन्तर इसी 
प्रकार बाजीगरीके खेल होते रहे, कभी जमीन बनी तो कभी 
आकाश बना, कभी घोड़ा बना तो कभी ऊँट बन गया, कभी शेर 
बना तो कभी ऊदबिलाव बन गया। हाँ, उसके बाद छठे दिन 
आज्ञा हुई कि मेरी एक दूसरी प्रतिमात्ति तेयार हो, हुक्मकी देर थी कि 
हजरत आदमके रूपमें खुदाकी दूसरी प्रतिमत्ति तैयार हो गई। 
अन्तर केवल इतना था कि खुदा चेतन था और वह मूत्ति जड़ थी । 
परन्तु परमात्माका ध्यान तत्काठ उस कमीकी ओर आक्ृष्ट हुआ, 
उसने बनी बनाई मूर्तिके पास जाकर एक मारी फुह, मूर्ति सिरसे 
पैर तक सिहर उठी । उसके भीतर जीवनी शक्तिका संचार हो 
गया । इसीको कहंत है कि खुदाने रूह फूँक दी | अब हृबहू दूसरा 
परमात्मा तैयार हो गया | पर्तु ६ दिन तक निरन्तर इस प्रकार 
काममे संल्म रहनेके कारण परमात्माको इतना परिश्रम पड़ा कि 
उसकी सारी देह थकाबटके मोर चूर चूर हो गई, उसे विश्रामकी 
आवश्यकता प्रतीत द्वोने छगी । इसी लिए विवश होकर इस बाकी 
नये खुदा हजरत आदमको सौंपकर सातंब दिन रविवारको आपने 
विश्राम किया। ख़ुदाने हाथी, घोड़ा, ऊँट आदि सबकी सृष्टि कर डाली 
थी; परन्तु अब तक उनका नामकरण न हुआ था । इस कार्यके लिए 
परमात्मा उन सबके बनाकर हजरत आदमके पास छाया, मानो 


क्कासवाद हद 


दो चार छोटे छोटे मिट्रीके खिलेंने है | अब हजरत आदमने 
उन सबका नामकरण संस्कार क्षिया--तैरा नाम ऊँट है, तेरा नाम 
ऊदबिछाब | इस प्रकार कुरान और बाइबिलका उत्पत्तिवाद आदिसे 
अन्त तक एकदम बाजीगरीका सा तमाशा बन गया है और 
उनका परमात्मा हमारीसी सूरत-मूरतवाछा एक विशेष प्राणी है । 

इस उत्पत्तिवादने बहुत दिन तक सरल मानव-हृदयोके ऊपर 
शासन किया है परन्तु इस तर्क और विज्ञानके युग उसका दिवाला-- 
सा निकल गया, शताब्दियोंका खड़ा उत्पत्तिबादका यह विशाल 
भवन वैज्ञानिक युगके प्रबछ झोकेसे घडघडाहटके साथ एकदम गिर 
पड़ा और धूल्सात्‌ हो गया । उत्पत्तिवादका दूसग. भाग जिसे हम 
सापेक्ष-उत्पत्तिवाद कह आये हैं वह इसकी अपेक्षा अधिक परिषुष्ट हे 
हम उसे वैदिक सुष्टि-प्रक्रियाका एक अंडा कह सकेते 


विकासवाद 

पश्चिमम उत्पतिवादकी नींव उसी समय हिल चुकी थी जब कि. 
वैज्ञानिक युगका आरम्भ हुआ था | बादमें कमरा: वैज्ञानिक अन्वेषणों-- 
की ओर विद्वानोंकी रुचि बढ़ती गई ओर उसके साथ दी विज्ञान- 
बपिरुद्ध बाजीगरके तमाशोकी सत्यतांके ऊपरसे उनका विश्वास उठता 
चला गया | भूगभेविद्या आदि विज्ञानकी समग्र शाखाएँ एक मतसे 
इस परिणामपर पहुँची हैं कि यह सृष्टि केवल ६ दिनकी रचना नहीं 
है, अपि तु उसके बनने सहस्नो वर्ष व्यय हुए हैं । वह प्रारम्भर्म 
एक साधारण अवस्थांस विकसित होते हुए इस वतेमान अवस्थाको. 
प्राप्त हुई है । उसकी एक साथ उत्पत्ति नहीं अपि तु क्रमशः बिकास 
हुआ है । यही विकासवादका मौलिक सारांश है । 


४७ प्रपश्च-परिचय- 


पर मर अम 


. पिकासवादके इस मौलिक आधारके सम्बन्धम हमें किसी प्रकारकी 
आपत्ति नहीं; परन्तु फ़िर भी सृष्टिकी सारी समस्या तो इतनेहीसे हल 
नहीं हो जाती, उसके लिए विकासवादकी कुछ विशेष व्याख्याकी आव- 
इयकता है । परल्तु इस विशेष व्यास्याकी ओर कदम बढ़ाते ही विकास-करममें 
मतभेदका विकास होने छगता है । विकासवादकी प्राक्रैया क्या है ओर वह 
किस प्रकार प्रारम्म होता हे, इस प्रश्नका उत्तर अनेक प्रकारसे दिया जाता 
है और यहीँसे विकासबादम शाखाभेदका प्रारम्भ होता है। कुछ 
लोगोंके ब्िचारमे यह विकास सवधा खतंत्ररूपसे स्वये हो रहा 
है, उसके लिए किसी दिमागु या विचारशील शक्तिकी आवश्यकता 
नहीं है | अपने इस विचारके समर्थन वह लोग यंत्रीय प्रक्रियाका 
डदाहटरण देते हैँ । जिस प्रकार कोई यंत्र या मशीन बिना किसी अन्य 
सत्ताके हस्तक्षेपके स्वयमेव अनवरत रूपसे चलती रहती है, इसी 
प्रकार यंत्रीय शैलीपर जगत॒का विकास भी निरपेक्ष रूपस स्वतः हो 
रहा है, उसका संचालन किसी चेतन सत्ताके अधीन नहीं है। 
विकास-प्रक्रियाके इस स्वरूपके समर्थनम सारा नास्तिक दशेन एक- 
मत है । यद्यौप उनमें नाम मात्रको कुछ भेद कहा जा सकता है; 
परन्तु वस्तुतः उस मतभेदका विशेष मूल्य नहीं है । 


विकासवादके दूसरे व्याख्याकारोंके विचारोंका संग्रह सक्षिपमें 
आस्तिक विकासवादके रूपमे हो सकता है | इनके अनुसार यह 
विकास स्वतंत्र रूपस नहीं हे। रहा हे अपि तु उसके पीछे ईख़र 
नामक एक चेतन सत्ताका हाथ है, और उसीके प्रारम्भिक ईक्षण- 
द्वारा या प्रतिक्षण वत्तेमान नियंत्रणम विकास-प्रक्रियका संचालन हो 
रहा है । इस प्रकार मुख्यतः विकासवादके भी दो भेद हो गये, 


विफासवाद छ्५ 


एक निरपेक्ष विकास और दूसरा सापेक्ष विकास, अथवा एक निरीक्लर 
विकास ओर दूसरा सेझ्र विकास । निरपेक्ष विकासंके अवान्तर भागों 
की भौँति सापेक्ष विकासके भी अबान्तर भेद हैं, जिनंम मुख्य मतभेद 
यह है कि एक विचारकीकी दृष्टिसे विकासवादकी प्रक्रियाके प्रारम्भम 
केवछ एक बार उस चेतन सत्ताके ईक्षणकी आवश्यकता पड़ती है, 
उसके बाद चलती हुई मशीनकी भौंति ही व्यवस्थित नियमोके 
द्वारा स्वयं उसका संचाछन होता रहता है । दूसरे छोगोंके विचारसे 
इस विकास-प्रक्रियाकों प्रतिक्षण एक संचालककी आवश्यकता है और 
बिना उसकी इच्छा या आज्ञाके . 
पता तक हिलता नहीं, खिले न कोई फूल । 

इस प्रकार प्रकृतिसे व्रिकृति या जगत्‌-निमोणंके सम्बन्धम 
साधारणतः निम्न मुख्य मुख्य मत पाये जाते हैं---- 

१ सापेक्ष उत्पत्तिवाद २ निरपेक्ष उत्पत्तिवाद 

३ सेखर विकासवाद ४ निरीश्र विकासवाद 

७ सेखर विकासवाद नं० २ 

आगेकी पंक्तियामें हम देखनेका यत्न करेंगे कि इनमैसे कोन 
सी प्रक्रिया हमारी बिचारशक्ति ओर हृदयकों सन्तुष्ट करती है । 


चतुर्थ परिच्छेद 
पिछले परिच्छेदर्म हम कह चुके है कि निरपेक्ष विकास-सिद्धान्त- 

के अनुसार विश्वका विकास बिलकुल स्वतंत्र रूपसे यंत्राय शैक्रीपर 
होता है, उसके पीछे किसी विचार, उद्देश या चेतन सत्ताका हाथ नहीं 
रहता। पाश्चात्य दाशनिक जगत इस प्रकारके विकासक्रमके समर्थक 
'टिंडाल 7४7७४॥], हक्सले मी"०१0५, स्पेन्सर 97०7०" आदि समझे 
जाते हैं । यद्यपि नास्तिकवादके इस प्रबछ प्रवाहमें बहने वले 
सभी दाशेनिकोने इस सिद्धान्तका अपनाया है और उसकी व्याख्या 
करनेका प्रयत्न किया है; परन्तु स्पेन्सरकी सिन्थेटिक फिलसफी 
597968० #7080085 में उसका विकास या चित्रण सबसे 
अधिक सुन्दर, आकषेक ओर स्फुट रूपमें हुआ है। सिन्थेटिक 
फ्िलासफीसे हमारा आशय स्पेन्सरकी उस भ्रन्थमाछासे है जिसकी 
रचना उसने प्राथमिक अवस्थासे अन्तिम अवस्थातकका विकास-क्रम 
दिखानेके उद्देशसे की थी। इस ग्रन्थमालाके भीतर उसके पाँच ग्रन्थ 
सम्मिलित हैं-- 

4 ऑफ कतंतठांए08 बताते 889 प्र8, 

3 2ग्रंघ2फॉ० 0 3007५. 

8 एघं7००७॥९४ ०6 870007 ५. 

4 शि!एण्नता&छ 0 800008९, 

5 ए-09]०08 0 एएांठ8, 


विश्य-विकास ४७ 





इन पाँचो पुस्तकोंके सम्मिलित सिद्धान्तोपर जिन विच्षार्रोकी 
प्राणप्रतिष्ठा की गई हे, उन्हें ही स्पेन्सरकी सिन्थेटिक फिलासफीके 
नामसे कहा जाता है। निरीख़र या निरपेक्ष विकास-सिद्धान्तको 
सबसे अधिक पू्णताके साथ ओर सबसे अधिक सुन्दर एवं आकर्षक 
रूपमें चित्रित करनेका श्रेय स्पन्सरकी इस पुस्तकमालाको ही प्राप्त 
हुआ है । इन पुस्तकोद्वारा उसने प्रारम्भिक नेबुछासे छेकर मानव- 
जीवनके उच्चतम आचारसम्बन्धी सिद्धान्तोंका विकास ऋ्रमबद्ध रूपमे 
अस्तुत करनेका प्रयास किया हे । 


स्पेन्सरके उस सारे विवेचनके मूल आधार वह ही प्राकृतिक 
नियम हैं, जिनकी स्थापना नेतिक विज्ञानने की है। उन्‍्हींके 
द्वारा उसने अपनी सारी विकासम्रक्रियाका संचालन किया है। 
इस दृश्यमान्‌ू जगत्‌ या अपने सोरमंडठ्के विकासके उपपादनके 
लिए उसने टाप्लासके नेबुलावाके सिद्धान्तको अपनाया है, और 
उसी नेबुलर रैलीसे इस भौतिक जगतका विकास दिखाया है । 
सिन्थेटिक फिलासफीकी सबसे पहली पुस्तक शी +#ा।लंफ९8४ & 
॥78580/5 का ग्रतिपा्य विषय यही है । इस प्रकार मोतिक जगवकी 
उत्पत्तिके बाद उसमे विधिध ग्राणियोंका विकास केसे हुआ, इसकी विशद 
व्याख्या स्पेन्सरने अपनी दूसरी पुस्तक >४४7०७9०8 0 800०ह9 
भें की है। जीवन-विकासकी इस प्रक्रियोंम उसे लेमार्क ओर डार्विनके 
प्राकृतिक निवाचन आदि सम्बन्धी नियमेंकी स्वीकार करना पड़ा है। 
उसके बाद अपनी तीसरी पुस्तक टी7ग०७१९४ ० ४ए९०४००६५ में 
उसेने प्राणि-जगतके होनेवाले ऋमिक मनोविकासका प्रतिपादन किया 
ड्ढे और नोथी पुस्तक 7709)68 ० 500०00९9 में सामाजिक 


छ८ट प्रपश्च-परिचय- 
व्यवस्थाका प्रश्न उठाकर उसके ऋमिक विकासकी विशद भिवेचना की 
गई है | अन्ततः अपनी पाँचवीं ओर अन्तिम पुस्तक +िप0०ं09९8 
० 09706 के लिए उसने मानव-जीवनके सवोत्तम भाग आचारशाब्रको 
चुना है । इस प्रकार स्पेन्सरकी इन पाँचों पुस्तकोंसे विकास-सिद्धान्त 
पूर्णरूपसे स्पष्ट हो जाता है और अपनी आदिम अवस्थासे क्रमशः बिक- 
सित होते होते जगत्‌ किस प्रकार वतेमान अवस्था तक पहुँचा, इसका 
परिज्ञान पाठककों भठी भाँति हो जाता है । स्पेन्सरकी इस सारी 
विवेचनाके सम्बन्ध दे बाते विशेष रूपसे ध्यान देने योग्य हैं- 

१ अन्य नास्तिक दाशेनिकौकी भौंति स्पेन्सरने भी आदिसे अन्त 
तक सारे विकासकी नितान्त निरपेक्ष रूपसे माना है, उसके पीछे 
विकास संचालन करनेवारती किस चेतन सत्ताकी आवश्यकता या उप- 
योगिता उसे प्रतीत नहीं हुई । ह 

२ स्पेन्सरके विचारानुसार यह विकास-प्रक्रिय अनवरत रूपसे 
चली जा रही है, इसलिण जड़ ओर चेतन जगतके बीच, जीवन 
ओर विचार शक्तिके बीच, अथवा पश्चु-मस्तिष्क और मानव-मस्तिष्क- 
के बीच कोई अन्तर नहीं छूटा है, जिसकी पूर्तिक लिए विशेष 
प्रयत्नका प्रयोजन हो । 

अभी विकास-सिद्धान्तके स्पष्टीकरणंके लिए बहुत कुछ लिखे 
जानेकी आवश्यकता है, इस लिए अगली पंक्तियाम जड-जगत्‌ और 
चेतन-जगत्‌का विकास, उत्क्रान्तिवाद या विकासवादके अनुसार स्फुटतर 
रूपसे पृथक पृथक्‌ निरूपण करनेका प्रयास करेंगे और उसके बाद 
दोनोपर एक आलिचनात्मक दृष्टि डालेंगे | 


घविभ्व-विकास छ्०्‌ 


विश्व-विकास 

विश्व-विकाससम्बन्धी इस सिद्धान्तके स्पष्टीकरणसे पहले यह बात 
ध्यानम रख लेनी चाहिए कि विश्व-विकासकी समस्याकी हल करते 
समय हैकल, हक्‍्सले ओर स्पेन्सर आदि पाश्चात्य दाशनिक अपने 
इस सोर-मंडछसे आगे नहीं जाते हैं | उनका प्रधान छक्ष्य इस सौर- 
मंडलका, जिससे हमारी और उनकी इस प्रथिवीका सम्बन्ध है, विकास 
दिखा देना मात्र है, इसके अतिरिक्त विख्के अन्य सौर-मंडलॉकी उत्पत्ति 
आदिके विषय कोई विशेष विवेचना न करके थे हमसे आशा करते हैं 
कि इसी सौर-मंडलकी नांद अन्य सौर-मंडछोंके विकासकी कल्पना 
हम स्वयं कर सकेंगे । अस्तु । 

हमने ऊपर लिखा था कि विश्व-विकासका विवेचन करते समय 
हैकछ, हक्सले और स्पेन्सर आरिने लाप्छासकी नेबुछावाली कल्पनाको 
अपनाया है, ओर उसीके आधारपर अपने सारे भवनकी स्थापना 
की हे | लाप्छासकी इस नेबु लासम्बन्धी कल्पना ओर विश्व-तिकासके 
सम्बन्ध पाइचात्य विद्वानोंके विचारोंका सार यह है कि अपनी 
प्रारम्भिक अवस्थाम हमारा सोर-मंडल एक था, अथोत्‌ उस समय 
तक चन्द्रमा ओर पृथिवरी आदि अन्य ग्रह-उपग्रहोंकी सृष्टि नहीं 
हुई थी । उस समय यह सारा सोर-मंडल जो आज भिन्न मित्र 
भागों विभक्त हो रहा है, गोलाकार प्रकाशमान्‌ गेसका एक पिंड 
था । इस गोल पिंडको ही छाप्छास नेबुला शब्दसे कहता है । उसे 
सप्य इस नेबुलाके भीतर बड़ी तीत्र गति हो रही थी। शनेः शनेः 
कालक्रमके परिवततेनके साथ ही साथ इस आदिम नेबुला-पिंडकी 
परिस्थितिर्म भी परिवतेन होने छगा, नेबुलाका वह वायवीय गेसीय 


ञआ० ४ 


५० भपञञ-फरियय- 


स्वरूप क्रमशः शैत्य-संयोगस द्रव ओर ठोसरूपम परिवर्तित होने 
लगा | इसी समय उस एक पिंडसे विभक्त हो अनेक प्रह-उपग्रहोंका 
आंविभांव हुआ । जिस प्रकार, यदि गीली मिट्टीको गोफनमें रखकर 
जोरसे घुमाया जाय तो उसके बहुतसे छोठे छोटे कण निकलकर बाहर 
चाय ओर फैल जाते हैं, इसी प्रकार अत्यन्त बेगसे भ्रमण करनेवाले 
इस नेबुला-पिंडके अनेक छोटे छोटे अंश उससे अलग हो गये; परंतु 
अलग हो जानेपर भी उन छोटे अंशोकी गति ज्योकी त्यों स्थिर रही और 
अपने केन्द्रीय नेबुलाकी भाँति यह छोटे अंश भी बराबर उसी प्रकार 
गतिमान्‌ बने रहे । दूसरी ओर क्रमिक शैत्यकी बृद्धिसे केन्द्रीय नेबुछा 
और उससे छितराये हुए अन्य छोटे अंशार्म जमाब प्रारम्भ हो गया, 
इस प्रकार उन छितराये हुए पिंडोसे अनेक ग्रह-उपग्रहोकी सृष्टि हुई 
और बीचके केन्द्रीय नेबुलाने सूथका रूप धारण किया । संक्षेपमें 
हमारी पृथ्वी और हमारे सौर-मण्डलकी उत्पत्तिकी यही कहानी है, 
जिसकी कल्पना छाप्छास आदि पाश्चात्य विद्वानोंके मस्तिष्केस हुई है । 
छाप्ठास आदिकी इस विकास-प्रक्रियाके सम्बन्ध हमे निम्न बातोका 
विशेष रूपसे ध्यान रखना चाहिए, वह हमें इस विकास-क्रमकी 
सापेक्षता ओर निरपेक्षताके निणेयम सहायता दे सकेंगी। 

१-वह॒विकास-प्रक्रियाकी प्रारम्भिक अवस्था, द्रन्य और शक्ति- 
की सत्ता स्वीकार करते हैं जिनसे कि उनके अभीष्ठ नेबुलाकी 
रचना हुई । 

२ इस द्रव्य ओर शक्तिके नियंत्रण करनेवाले नियमोंकी सत्ता 
भी बह स्वीकार करते हैं । नेबुलके अदिम समुच्यपर भी उन्हें 
कोई आपत्ति न करनी चाहिए | 





सजीब उत्कांति प्र 


३ अन्य सोर-मंडलॉंके विकासका ध्यान रखते हुए इस बातको 
भी वह स्वीकार करेंगे कि उस आदिम द्रव्य और शक्तिसे इस प्रकारके 
अनेक नेबुला उत्पन्न हुए होंगे। 

४ पृथ्वी आदि ग्रह-उपग्रद्टोँकी वह उसी नेबुलाके ठुकंडे बतलांते 
है, जो अत्यन्त वेगसे घूमते समय उससे निकलकर अडछग दो गये 
थे । अपने परम्परागत अभ्यासके कारण उनमें बराबर गति होती है । 

५ अन्तिम ओर सबसे मुख्य बात यह है कि यह सारा काये 
बिना किसी विचारशीलर शक्तिके संचालनके, केवल जड प्रकृतिके अन्ध 
परिणामंसे स्तयं हो रहा है । 

इस सिद्धान्तके जन्मदाता छाप्ठासके सम्बन्ध कहा जाता है कि 
उसने अपनी पुस्तकको लिखकर नेपोलियनको समर्पण करना चाह्दा, 
उस समय नेपोलियनन उससे पूछा कि छाप्ठास, लोग कहते हैं कि 
तुमने इतनी बड़ी पुस्तक विश्व-निमोणके सम्बन्धर्म लिखा; परन्तु सारी 
पुस्तकर्म कहीं एक बार भी उसके निमोताका उछेख नहीं किया ? इसके 
उत्तरमें लाछ्ठासने स्पष्ट शब्दों उत्तर दिया कि मुझे इस प्रकारकी 
किसी निरथेक ओर अनावश्यक कल्पना करनेका प्रयोजन ही 
दिखाई न दिया | 

सजीव उत्क्रान्ति 

इस प्रकर चेतनाधिष्ठानके बिना ही, नेबुडासे इस सोर-मंडल 
और उसंके साथ ही हमारी प्रध्वीका निमोण हो जानेके बाद सजीब 
उत्कान्तिका प्रइन रह जाता है, अथोत्‌ संसार विचरण करनेवाले 
ब्रिविध प्राणियोंकी उत्पत्ति केसे हुईं। आहघ्तिक विचारकोने प्रायः 
उत्पत्तिवाद या इसी प्रकारकी पद्धतिका आश्रय छेकर परमेश्रदास 


प्र प्रपश्च-परिचय- 


बज स्नप्टचल अमर 3०६ 


“उनके निर्मोणकी व्यवस्था दी; परन्तु नास्तिक विचारक तो ईस्वर जैसी 
किसी चेतन सत्ताका कब स्वीकार कर सकते थे ? उन्होंने इस 

सजीब उत्क्रान्तिके छिए भी विकासदादका आश्रय लिया | जिस 

प्रकार जड-जगत्‌ आदिम नेबुछाकी स्थितिसे परिमार्जित और क्रमशः 

बिकसित होते होते अपनी वततमान अबस्थाको प्राप्त हुआ है, उसी 

' प्रकार चेतन-जगत्‌ एक-घटकवाले अदिम क्षुद्र प्राणी अमीबांसे 
क्रमशः विकसित होते होते मानव-समाजकी उच्च अवस्था तक 

पहुँचा है । अमीबा सजीव उत्क्रान्तिका आदिम रूप है ओर मनुष्य 

उसकी अन्तिम अवधि । इस बीचके क्रमिक विकासका ही परिणाम 

संसारंके अन्य विविध प्राणियोंकी श्रेणियाँ हैं । प्राणियोंकी यह 

विधिध श्रेणियाँ किस ऋ्मंस ओर किस किस समय उत्पन्न या. 

विकसित हुंई, इन सबका विस्तृत निरूपण डाबिनके 0787 ०06 

87०००५ और 0680०7 ० ४७॥ नामक ग्रन्थीम किया गया है | 

हम यहाँ उस सारे जिकास-क्रमको प्रस्तुतन॒ कर केवछ उन 

मोलिक सिद्धान्तोंका उछेख करेंगे जिनके आधारपर विकास-प्रक्रिया- 

का संचालन हो रहा है । विकास-प्रक्रियाका नियंत्रण करनेवाले इन 

मौलिक नियमोके विषयम पाइ्चात्य विद्वानों मुख्यतः दो ग्रकारके 

बिचार प्रचलित रहे हैं, एक डार्बिनका आकस्मिकभेदवाद और दूसरा 

लेमार्कका परिध्थितित्राद | परन्तु अन्तिम समयमें स्वयं डार्विनने भी 

लेमार्कके परिस्थितिवादको अपना लिया है, जिसका प्रमाण उसके 

अन्तिम ग्रन्थाम पदे पंदे मिलता है | 
जीवन-विकासके सम्बन्धमं डार्विन और छेमार्कके विवरणोसे इसमें 
' सन्देह्द नहीं कि विभिन्न जातियोंके ग्राणियोंके विकासपर बहुत कुछ 


सजीब उत्काति ड्छ 


प्रकाश पडता है, परन्तु वस्तुतः जीवनका प्रारम्भ कैसे हुआ-चेतन- 
जगत चेतनाकी उत्पत्ति कहाँसे हो गइ-इस ग्रश्नका कोई सन्तोषः ' 
जनक उत्तर नहीं मिलता | फिर भी इस प्रश्नकी आंगे आलाचक- 
नाके लिए छोड़कर इस समय डार्विन और लेमारकके अनुसार 
संसास्म विविध जातिके ग्राणियोंकी उत्पत्ति केसे हुई, यही देखनेका 
यत्न करेंगे । 

विकास-पिद्धान्तके अनुसार संसारके सारे ग्राणियोकी उत्पत्तिका 
मूल कलल-रसके कीटाणु समझे जांते हैं। अनन्त पीढियोँ और 
अनन्त कालके बाद उन्हीं कीटाणुऔस क्रमशः परिवर्तित होते होते 
मछली, मेंढक, हाथी, घोड़ा, बन्दर अदिकी उत्पत्ति हुई है । स्वयं 
मनुष्य भी अपने पूर्वज बन्दराका एक संशोधित संस्करण है और इस 
विकास-सिद्धान्तके अनुसार उसके आदि मूल भी कलल-रसके वही 
कीटाणु है । इन कीटाणुओंकी कुछ विशेषताएँ हैं, इन्हीं विशेषताओंके 
कारण उन विविध ग्राणियोका विकास सम्भव हो सका है । इन विशे- 
षताओका दिग्दशेन सैक्षेपमं करा देनेसे इस विषयका स्पष्टीकरण बहुत 
सरलतासे हो जायगा । 

१---यह कीटाणु स्वयं विभागद्वारा अपनी संख्यावद्धि करते 
हैं, अथाव्‌ एक कीटाणु स्वतः विभक्त होकर दो बन जाता है, इसी 
प्रकार दोसे चार ओर चारसे आठ बनते जांते हैं. और इस प्रकार 
इनकी संख्यावुद्धि होती है । 

२---इनमें आकस्मिक रूपसे स्वतः परिवतेन होता रहता है। 
इसलिए कभी कोई दो कीटाणु बिलकुल समान पैदा नहीं होते, बल्कि 
जितने भी क्रीटाणु पेदा होते हैं सब एक दूसरेसे मिन्न होते हैं । 


पद प्रपश्च-पारियय- 


३--इन कीटाणुओंकी तीसरी विशेषता यह है कि वह अपने 
भीतर उत्पन्न होनेवाले इन आकस्मिक परिवतेनेकी अपनी सन्ततिर् 
संक्रान्त कस्ते रहते है । 

कीटाणुओकी इन्हीं विशिषताओंके ऊपर प्राणि-जगत्‌की उत्पत्ति, बृद्रि, 
त्म्य ओर वेषम्य सब कुछ निभर है । एक कीटठाणुसे पेदा होनेवालि 
दूसेर कीटाणुमें कुछ तो उसकी पेत्रिक विशेषताएँ संक्रान्त होती हैं 
और कुछ नवीन विशेषताएँ उसमें स्वयं उत्पन्न हो जाती है, इस 
ठ्रकार वह एक अशार्मे अपने पूर्बवर्ती कीठाणुंके समान होता है तो 
दूसरे अशम उससे मिन्न । इसी ऋमसे इस विविध प्राणि-जगतका 
पिकास हुआ है और होता है । 

डार्विकका आकसिक-भेदवाद 

इस प्रकरणमे डाबिनके 507एॉंए७7! ० ६9० ॥7७688 और 
२७०१७) 3000707 के सिद्धान्त भी विशेष महत्त्वपूर्ण और ध्यान 
देने योग्य हैं । संसारके इस समग्र प्राणि-जगतम जीवनस्थितिके 
लिए एक भीषण ग्रतिद्वान्द्रिता चल रही है । ठीक उसी प्रकार जिस 
प्रकार मानव-समाजम अंये दिन ब्यापार:के लिए राजसत्ताके और 
सम्मानके लिए भयानक जुद्दो-जुहृद हो रही है। एक व्याक्ति दूसरे व्यक्तिकी, 
एक देश दूसरे देशकी और एक राष्ट्र दूसरे राष्ट्रक्री बढ़ती नहीं देख 
सकता, उसे दबा देना चाहता हे-नाश कर देना चाहता है। इसी 
प्रकार प्राणि-जगतम अपनी स्थिति कायम रखनेके लिए बड़ी कशम- 
कश द्वो रही हे और होती रहेगी | इस कशमकरांम, इस प्रति- 
हन्द्रिताम, इस संप्रामम सदेव जिसकी छाठी उसकी मैंसके सिद्धान्तने 
काये किया है । जो अपनी शक्तिके बलपर विजयी हुआ वही अपनी 


डार्विलका आकस्मिक-भेदवाद पद 


पड >टचल पल उस पअणन्‍ व 


स्थिति कायम रख सका है, उसकी गणना जगतके जीते जागंते 
प्राणियाँमे हो सकी है और शेषने इसी जीवन-संग्रामम वीरगति 
पाई, आज भी उनकी इस नश्वर देहके अवरिष्ट अस्यि-पंजर भगवती 
वसुन्धरांके काशमे यत्र तत्र दिखाई दे जाते हैं। प्रकृति दुबेलकी 
पसन्द नहीं करती, कमजोरोंके लिए संसारम स्थान नहीं है | अगर 
तुम निबेल हो, कमजोर हों, तो मिटा डांडे जाओगे, नाश कर दिये 
जाओगे, संसारके समरक्षेत्रम दुबलकी आवश्यकता नहीं है । येग्य- 
तम प्राणी ही उसेम अपनी स्थिति कायम रख सकते है । इसीकीा 
डॉविनके डब्दमे शप्रा'ए०७।] ० ॥06 #706६ का. सिद्धान्त कहते 
हैं. और ग्रकृतिके इसी योग्यतम निर्वाचनका नाम डार्विनने 7#ए8) 
50९०७४०७० रखा है । 


हमेन ऊपर कहा था कि कलछल-रसके कीठाणुआमे प्रतिक्षण परे- 
वतन होते रहते हैं, इस लिए उनमे कोई एक कीठाणु दूसरे कीटाणुके 
समान पेदा नहीं होता, उनके साथ ही यह परिवरततन-यह विशेषता-- 
पैत्रिक सम्पत्तिके रूपम उसकी परवर्ती सन्ततिर्म भी संक्रान्त होती 
रहती है | यह विशेषता-यह भेद जो कि उनके बाह्य आकारमे-- 
देहमे-होता है, उनके जीवन-संम्रामके लिए उपयोगी भी हो सकता 
है ओर अपकारक भी । उनके देहमें उत्पन्न हुआ कोई नूतन अवयव 
उनके जीवन-तसंग्रामम सफलता प्राप्त करनेके लिए सहायक भी हो 
सकता है, दूसरा कोई अंग इसी प्रकार घातक भी हो सकता 
है। इन दोनों ही प्रकाकके अवयवोको पेत्रिक सम्पत्तिकी भाँति 
आगामी सन्ततिमं भी संक्रान्त होना पड़ता है । इस प्रकार 
एक जीवन-संग्राम-सहायक अवयब एक पीढ़ींते दूसरी पीढींमे संक्ांत 


ण्द्द प्रपश्न-परिचय- 


और क्रमश: विकसित होता हुआ उसके संसारकी इस कशमकश मे 
कामयाब बना देता है, उसके जीवनको ध्रुव निश्चित कर देता हे, 
ते दूसरा घातक अंग पीढ़ी दर पीढ़ी संक्रान्त और विकसित होता 
हुआ किसी दिन उसके जीवनके नाशका कारण बन जाता है । इसी 
क्रम और नियमके अनुसार डार्बिनकी दृष्टिम इस ग्राणि-जगतका 
विकास हुआ है । वह प्राणी जो आज हमें जीवित जाम्रत्‌ अवस्थांम 
दीख पड़ते हैं, अपने इस जीवन-संग्राममें विजयी हुए हैं, उन्होंने 
अपनेको संसारके समर-क्षेत्रके लिए उपयुक्ततम पात्र सिद्ध किया है, 
इसी लिए प्रकृति देवीने अपनी वस्माछा उनके गछे पहिनाई है । 
आज भी उनकी सत्ता दिखाई देती है | दूसरी ओर इन्हॉके अनेक 
अभागे भाई-बन्धु उत्पन्न हुए, अपनी जीवनस्थितिके लिए लड़े; परन्तु 
उनके बाह्य आकारमें होनेवाले परिवर्तन अनुकूल नहीं प्रतिकूल 
ग्रवाहम जा रहे थे, इस लिए अपने जीवनकी अन्तिम घड़ियाँ गिनते 
हुए सबेदाके लिए भगवती वसुन्धराकी विशाल उदर-दरींमं समा गये। 
यह था डार्बिनका अपना आकस्मिक-भेद-वादका प्रारम्भिक सिद्धान्त | 
पीछेस डाविनने इस प्रक्रियाके आकस्मिक-मेदवाले अंशको हटा- 
कर उसके स्थानपर लेमाकेके परिस्थितिवादकों स्वीकार कर लिया, 
इसी लिए उसके पिछले ग्रन्थामे,ँ आकस्मिक-भदवादका उल्लेख नहीं 
मिलता है । 
लेमाकेका परिस्थितिवाद 

लेमाकेके परिस्थितिवादके अनुसार कोई नवीन परिवितेन किसी 
नवीन अवयवकी उत्पत्ति अकस्मात्‌-त्वत:ः-नहीं हो जाती, बल्कि 
उनकी उत्पत्तिका अय बाह्य परिस्थितियोंकों है | बाह्य परिस्थितियोंके 


लेमाकका परिस्यितिधाद प्‌ 


ऊपर ही प्राणियाँके सारे व्यवहार निभर रहते हैं । उनके खाने-पीने, 
चलने-फिरने आदि सबका संचालन परिस्थितियोद्वारा ही होता है । 
एक प्राणीकी अपनी परिस्थितियोंसे बाधित होकर अपनी गतिके लिए 
तैरनेकी आवश्यकता होती है, दूसेरेकी उसीके लिए उड़नेका आश्रय 
छेना पड़ता है । इसी प्रकार अन्य सारी चेश्ठाओंके ऊपर भी परिस्थिति- 
योंका प्रभाव पडता है| कभी कभी परिस्थितिसे विवश होकर प्राणि- 
यौको ऐसे अवयवोकी आवश्यकता होती है, जो उस समय उन्हें 
प्राप्त नहीं होते | बह उसके लिए चेष्टा करते हैं, उसी परिस्थितिमे 
रहनेवाली उनकी सन्‍्ततिकों भी उसके लिए यत्न करनेकी आवश्यकता 
प्रतीत होती है। इस प्रकार किसी नूतन अवयवकी आवश्यकता, उसकी 
अनुभूति और उसके लिए यत्न उनकी पैत्रिक सम्पत्ति बन जाती है- 
करत करत अभ्यासके, जड़माति होत सुजान | 
रसरी आबत जातते, सिलपर परत निसान ॥ 

इस ।नैरन्‍्तर पीढ़ी दर पीढ़ी होनेवाले अभ्यासंके कारण कालान्तर- 
भें उस आबश्यकताकी पूति हो जाती है, अथोत्‌ उस नूतन अवयबका 
उभार दिखाई देने लगता है और फिर कालान्तरम वही चलते फिरते 
सचेष्ट नृतन अंगके रूपमें पारिणत हो जाता है। परन्तु यह 
ध्यान रखना चाहिए कि इस प्रकारके किसी अबयवके विकासके लिए 
एक रमम्बे समयकी--कई पीढ़ियोंकी---आवश्यकता है । किसी 
विकास-क्रमंके अनुसार कई पीढ़ियोंके बाद किन्हीं नवीन अवयबोसे 
युक्त प्राणियोंकी नवीन जातिकी उत्पत्ति हो जाती है । ग्राणि-जगत- 
की यह विभिन्न जातियाँ इसी विकास-ऋमसे उत्पन्न हुई है । 

संक्षपमं लेमार्कके परिस्थितिवादके अनुसार विकास-प्रक्रियाके 
संचालनका ओअय परिधथिति, कमी, आवश्यकता, अभ्यास, आदत, 


प्ब्ट प्रपश्ञ-परिचय- 


और विरासतको है | इन सबके सम्मिश्रणसे ही यद्दव विकास-प्रक्रिया 
सम्भव हो सकी है । 


डार्विककेक आकष्मिक-मेदबाद और लेमारकके परिश्थितिवादपर 
तुलनात्मक इष्टि डालनेसे यह परिणाम निकलता है कि दोनोंके 
अनुसार ग्राणियोंकी योनियों नियत नहीं हैं। बान्कि वह अनियत 
और अनन्त हैं | उनकी उत्पत्ति बिकास-प्रक्रियाके अनुसार हुई हे । 
डार्बिनंके अनुसार प्राणियोंके भीतर उत्पन्न होनेवाले भेद-नवीन 
अवयव-सवेथा आकत्मिक है, परन्तु लेमाकैकी दृष्टिम उनकी उत्पत्ति- 
का श्रेय परिस्थितियोंको हैँ | परिस्थिति, आवश्यकता, अभ्यास, 
आदत और बिरासतसे ही उनका विकास हुआ है। डार्बिनंक 
अनुसार आकत्मिक रूपसे होनेवाले यह परिवतेन ही नूतन योनियो- 
के सृष्टा हैं। परन्तु लेमाकेके अनुसार परित्यितिके कारणसे उत्पन्न 
हुईं विशेषताकी विरासतसे वित्रिध योनियोकी सृष्टि हुईं है । डार्विनके 
अनुसार पहले अबयव-इन्द्रिय-की उत्पत्ति होती है और उसके 
बाद उसका उपयोग लिया जाता है। परन्तु छेमाकके अनुसार 
पहले उस काययेकी आवश्यकता अभ्यास एवं आदतकी उत्पत्ति 
होती है और उसके बाद निरन्तर अभ्यासंके कारण नूतन अवयब- 
का विकास हो जाता है । डार्बिन प्रकृतिको नूतन अवयत्रोका श्रेय 
देता है, जिनका कि उपयोग पीछेसे जीवन-संग्राममें होता है । 
परन्तु लेमार्ककी दृष्टिम प्रकृति प्राणियोंकी जीवन-संम्रामम अवतीणे 
होनेके लिए बाधित करती हे ओर यह संग्राम---यह प्रतिद्वन्द्रिता- 
उस संग्रामको सफल बनानेके लिए आवश्यक अवयवोंक़ी जन्म 
देती है । ह 


पञ्चम परिच्छेद 


विकासवादपर आडछोचनात्मक दृष्टि 

पिछले परिच्छेदर्म हमेने विकासवादके सिद्धान्तका उपपादन करनेका 
यत्न किया है | उसके देखनेसे इस बातका पता चलता है कि इस 
बिकासवादके दो अंश हैं जिनमेंसे एके जड़-जगत॒के विकास और 
दूसेरमे चेतन-जगतंके विकासकी मीमांसा की गई है । दोनो बिका- 
सौंकी प्रक्रिया नितान्त स्वतंत्र रूपसे हो रही है, उसके पीछे किसी 
विचारदील शक्तिका हाथ नहीं है | परन्तु हमारी दृष्टिम बिकास- 
सिद्धान्त अपनेंम अपूणे है, आगेकी पंक्तियोम हम उसीकी कुछ 
आठोचनाका प्रयास करेंगे । 

जड़-जगत्‌का विकास जैसा कि पहले कहा जा चुका है एक 
नेबुलासे हुआ है । यह “ नेबुछा ” एक वायवीय प्रकाशमान पिण्ड 
है । भारतके दाशैनिक साहित्यम भी सृष्टिकी उत्पत्तिके समय इस 
नेबुलीय पिण्डका दर्शन होता है । ब्राह्मण और स्मात॑ सहित्यम भी 
इस नेबुलाकी झौँकी “ महदण्डमजायत ” के रूपमें देखनेका 
मिलती है । लछाप्ठासंके नेवुलका नि्मोषक द्रव्य“ मेटर ? पहलेसे 
मौजूद था, परन्तु भारतीय नैबुला “ महदण्ड ” के अवयवरूप महा- 
भूतेकि “ प्रविभक्त ? परमाणुओंसे उत्पत्तिका आवश्यकता होती है 
है, इसी लिए ग्रशस्तपादाचायने लिखा है-- 


“ एवं समुत्पभेषु चतुषु महाभूतेषु मदेश्वरस्थामिष्यानमात्रा तेज- 
खेभ्यो5णुभ्यः पार्थिवाणुसहितेग्यः महदण्डमारभ्यते । ?? 


६० प्रपश्च-पारिचय- 


चारो भू्तीकी उत्पत्ति या ब्रिकास हो जानेके बाद तेजस अणु- 
ओके साथ थोड़ी मात्रामें पाथिव अणुओका संयोग होकर एक तेजोमय 
“ महदण्डमारम्यते ” एक विशाल अण्डाकार पिण्डकी उत्पत्ति होती 
है। यही “ महदण्ड ” भारतीय सहित्यका नेबुला है | इसी नेबुला- 
पिण्डसे विविध विश्वका विकास होता है । परन्तु पूंष और पश्चिमके 
इस नेबुलाके निर्माण और उसके विकासम उतना ही अन्तर है जितना 
पूषे और पश्चिममें | पश्चिमी नेबुला स्वतंत्र है, उच्छुंखल है, उसके 
ऊपर किसीका अंकुश नहीं है, भारतीय नेबुला नियमित है, नियंत्रित 
है और महेश्वरके अधिष्ठातुत्वम विकसित हो रहा है । 

- इस समस्त सोर-मंडलकी उत्पत्ति इस नेबुछंसे उसी अवस्थार्म हो 
सकती है जब कि वह स्वयं एक विशेष आकार-प्रकारसे, विशिष्ट गति- 
बिधिसे और विशेष घनता एवं बिरठता आदि आवश्यक और निय- 
मित गुणोसे युक्त हो। विश्व नियमित है, सौर-चक्र नियंत्रित है । 
अनियमित पिण्डसे उसकी उत्पत्ति कैसे हो सकेगी? गोफनरमे रक्‍्खी हुई 
मिट्ठीकी भाँति घूमते हुए नेबुलाके बिखेरे हुए अवयवोंके रूपमें 
विविध ग्रह और उपग्रहोंकी सृष्टि हुई हे, परन्तु इस प्रकारसे अबय- 
वोंके बिखरनेके लिए भी एक विशेष प्रकारकी मिट्रीकी आवश्यकता हे । 
वह मिट्टी जो पानीम घोलकर बिल्कुल पतली कर दी जाय, इस कार्यके 
लिए उपयुक्त न होगी। छोटेके भीतर जल भरकर और डोरीमें बॉँधकर 
उसे तेजीके साथ घुमाया जाय, तो छोटेके टेढ़ा तिर्छा और उल्टा 
हो जानेपर भी उससे पानीकी एक बूँद भी बाहर नहीं गिर 
'सकती । चिकनी ।मैद्टी अत्यन्त कड़ी सानकर उसे गोफनर्म घुमानेका 
परिणाम भी यही होगा, उसका एक कण भी बाहर नहीं जा सकता। 
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इसी लिए यह मिट भी सोर-मण्डल्के निमोणके लिए उपयुक्त न 
होगी | हाँ, यदि सरकतासे बिखर जानेवाढी रूखी मिशेको एक 
विशेष परिमाणके साथ जरूमे मिलाकर गोफनद्वारा घुमाया जाय तो 
सम्भव है कि उसमेंके कुछ कण इधर उधर बिखर जायेँ | फलतः 
नैबलासे सोर-मण्डलकी उत्पात्तके लिए भी उसमे एक विशेष 
आकार-प्रकार, एक विशेष गति-ब्रिधि और विशेष घन-बिरल भावकी 
आवश्यकता है | इतने अधिक नियमित सौर-चक्रकी उत्पत्ति उच्छुं 

ख प्रकृतिकी अन्धगतिसे हुई है, यह विश्वास करनेको साधारण: 
बुद्धि भी तैय्यार नहीं दाग्वती, इसलिए डा० फ्लिन्टने लिखा है-- 
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प्रछछं50 979 49-492. 
फल्त: ठाष्ठासके प्रस्तिद्ध नेबुलाका आश्रय लेकर भी विकास- 
भिद्धान्त अपूर्ण रह जाता हैं | उस विशेष आकार-प्रकारके लिए, उस 
अशिष्ट गतिके छिए और उस विशेष घन-विरल भावके लिए वह 


दूसरेका मुँह ताक रहा है | उस नियम, उस क्रम और उस परिणामका, 


दर प्रपश्च-परिचय- 


जिसकी उस विश्व-विकासके लिए नेबुलाको आवश्यकता है, पेदा करना 
अन्ध प्रकृतिकी उच्छुंखह गतिकी शाक्तिके बाहर है, इसी लिए हक्सले 
“जैसा प्रकृतिवादका सच्चा समथेक भी अकुंठित मावसे स्वीकार कर 
चुका है कि- 
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विकासवादकी आद्योपान्‍्त आलोचना करनेके बाद पक्के विकास- 
वादीको भी कमसे कम उस आदिम क्रम-स्थापनकी स्वीकार करना 
पंडेगा, जिससे कि इस विविध विश्वकी सृष्टि हुई और इस ऋम-स्थापन- 
की समस्याके हल करनेके लिए उसे मूल तत्ववादका आश्रय लेना ही 
पड़ेगा | इस मूल तक्तवादके आदि-क्रम-स्थापनके त्रश ही इस विश्वका 
विकास सम्भव हुआ है | इस बातकों अस्रीकार करनेका सामर्थ्य 
विकासवादीकी तकेनाओ ओर कल्पनाओंम नहीं है | 

फलत: विश्व-विकासका मूल वह आदि-क्रम कहाँसे आया ? उस 
नेबुलाम वह नियमित आकार-प्रकार, नियमित गति-त्रिधि और नियमित 
घन-विरलभाव कैसे उत्पन्न हुआ? इन सब प्रस्नोंका उत्तर देनेका 
साहस हक्सले जैसे पक्के प्रकृतिवादी भी न कर सके, उन्हें भी इन 
प्रश्नोका उत्तर इन समस्याओका दल दिखाई दिया, तो एक मात्र 
7७०००४१ में । यह पृष्टि-उत्पत्तिसम्बन्धी प्रश्नोमेसे एक है, 
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जिसका उत्तर हमारे नहीं हक्सलेके शाब्दार्म बिकासवादके पास 
नहीं है । 

इसी प्रकार लाप्ठासके नेबुछा या उसके मूल द्र॒व्यम होनेवाली आदिम 
गतिका कारण क्या है, इस प्रश्नके लिए भी विकासवाद परमुखापेक्षी 
है । विकास-पिद्गवान्तकी आबन्त आलोचना करनेके बाद थिएरी-- 
१00-४308-४७४०707व ने 8677 23080९0779ए 0 5006075086 के 
7/0फथां8 वाले आधिवशनके समय ( १८८० ) अपने प्रसिद्ध 
व्याख्यानद्वारा विकास-शाश्रियोंके सामने सरल समस्याएँ रखी थी | यह 
समस्याएँ सचमुच इतनी आधिक महत्त्वपृणे हैं जिनका उत्तर विका- 
सबादके पास है ही नहीं, इस लिए हम विकास-सिद्धान्तकी स्वतः 
अपू्ण कहते है । उन्हीं समस्याओमेंसे एक समस्या इस आदिम गतिकी 
है । हैकलने अपने ( /9फ ० 5िप्रो४8008 ) द्रव्य-नियमके द्वारा 
इसे हल करनेका प्रयास अवश्य किया है परन्तु उसमें वह सफल हो 
सका है, ऐसा नहीं कहा जा सकता । 


सन्‌ १९१४ के विज्ञान-सप्ताहमें ग्रापिद्ध व्याख्याता डा० फ्लीमिंग- 
ने इस विकासके पीछे काये करनेवाली एक विचारशील शक्तिका उप- 
पादन बड़े सुन्दर और सुबोध रूपमें किया है | विज्वके भीतर क्रम 
और नियम काम कर रहे हैं, विश्व एक प्रकारकी स्थिरता है, विश्वके 
भीतर विविध संचालन हो रहा हे ओर यह सब है बोधगम्य । बहुत 
अद्वतक मानव-चुद्धि उसे समझनेका यत्न कर सकती है | यह सब 
बाते ऐसी है जिनका उपपादन किसी विचारशीऊक शक्तिकी सत्ता 
स्त्रीकार किये विना नहीं हो सकता | किसी भी बड़े कायेको सुन्य- 
स्थित रूपसे संचालन करनेके लिए हमे विचारशक्तिकी आवश्यकता 


द्च्छ प्रपश्च-परिचय- 


पड़ती है । रेलका प्रबन्ध हो रहा है| सारे भारतमे क्या सारे संसा- 
सम रेलेंका जाछ बिछा हुआ है। डाक, पेसेजर, एक्सप्रेस, माल 
और स्पेशल सब ट्रेनें छूटती हैं, सब रुकती हैं; परन्तु कितने व्यव- 
स्थित रूपसे | किसी ग्रकारकी कोई बाधा उपस्थित नहीं होती । 
परन्तु उन सबका संचालन किसी विचारशील दिमागके बिना तो 
नहीं हो रहा है ? बिना किसी विचारशील शक्तिके रेलकी व्यवस्था 
स्थिर नहीं रह सकती । इसी प्रकार सैन्य-संचालनके लिए भी 
असाधारण विचार-शक्तिकी आवश्यकता पड़ती हे | फलत: हम जहाँ 
कहीं भी कोई क्रम, नियम ओर व्यवस्था देखते है स्वाभाविक रीतिसे 
इस परिणामपर पहुँचते है कि उसके पीछे अवश्य ही कोई विचारशीड 
हाथ कार्य कर रहा है । 

१-हममेंसे बहुतसे व्यक्ति ऐसे होंगे जो ग्रातःकालके समय 
स्रमण करनेके लिए किसी छुन्दर बगीचेमे जाते हैं | उनके साथ 
उनका छोटा बच्चा ऊँगली पकड़े जा रहा है । बगीचेकी रोसपर दोनों 
ओर बराबर बराबर एक पंक्तिम सुन्दरताके साथ कटी-छठी महदी छगी 
हुई है । क्यो पिताजी, यह कोनसे पेड़ हैं ? यह तो बड़े सुन्दर हैं, 
केसे सीधे एक वराबर लाइनमें छंगे हुए है, दूसेरे पेड़ तो इतने अच्छे 
नहीं लहूगते। कोन है जिसे बच्चेके भोलेपनपर एक बार मुस्का- 
राहट न आ जाय ? बेटा, यह अपने आप नहीं उगे है, यह 
ते खास तोरसे लगाये गये है | यह उत्तर उन भोले प्रश्नों 
का एक निश्चित और नियमित उत्तर है। हमोर सामने एक सुन्दर 
विशाल भवन खड़ा है, अपने पाससे निकलते हुए राहमीरसे हमने 
पूछा-क्यों भाई, यह मकान किसने बनवाया है ? हमारे ग्रइनके 
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उत्तरम अगर राहगीर कद्दें कि अजी यह तो यो ही अपने आप 
बन गया, तो कया हम विश्वास कर सकेंगे ? नहीं, कभी नहीं । 
क्यों ? इसलिए कि वह क्रम, वह सोन्दय और वहः व्यवस्था पुकार- 
पुकारकर कह रही है कि इसके पीछे कोई दिमाग काये कर रहा है। 
यह क्रम, यह व्यवस्था और यह सौन्दर्य जड़-प्रकृतिकी अन्ध-गतिके 
बाहरकी बात है, उसका व्यवस्थापक कोई होना चाहिए । स्वयं लाप्छास 
और हकक्‍्संझे भी इन उदाहरणोमें इस बातकों अस्व्रीकार नहीं कर 
सके, फिर इस विश्ञाल विश्वकी व्यवस्थाएँ जड़-प्रकृतिकी अन्ध-गतिका 
परिणाम कैसे कही जा सकती हैं ? जड़वाद जिस समय इन व्यवस्था- 
ऑकी एकमात्र अन्ध प्रकृतिका कार्य कहता है, उस समय उस जड- 
वाद और जड़बादीकी जड़ता सचमुच बडी भयानक हो उठठी 
है । एक ओर इृश्शन्तमं तो जड़वादी बड़े जोरके साथ व्यवस्थापक 
दिमाग॒की दुह्ाई देता है, मगर दूसरी ओर दाष्टी्तमें उसी व्यवस्था- 
पक सत्ताके स्वीकार करनेंभ उसंस भी अधिक तेजीके साथ पीछे 
हटता है| यह अन्तः और बाह्य जीबन ग्रबरू प्रतिद्वंद्विता है। 
सिद्धान्त और अनुभवका विकट वैषम्य है। यह किसी हृदतक स्वीकार 
किया जा सकता है कि एक बार उस ब्यवस्थाके स्थिर हो जानेके 
बाद व्यवस्थापककों उस कायम दखल देनेकी आवश्यकता नहीं 
रहती । रेलका बादका सारा कार्य-संचालन उस व्यवस्थापकद्ास 
स्थिर किये गये नियमोके आधारपर स्वयं होता रहता है। यह अस- 
म्भव नहीं कि उस व्यवस्थापकने जिस अवयवकों जिस नियमके 
साथ जिस स्थानपर नियुक्त कर दिया, वह अवयब अब विना किसी 
दूसरेकी दस्तन्दाजीकी अपेक्षा किए अपने नियमके अनुसार अपने 


प्र> ५ 


द्च्द पपक-परियय- 


कार्य म सुन्दर रूपसे संल्म रहे | परन्तु एक बार तो उन नियमो, उस 
क्रम और व्यवस्थाके स्थापित करनेके लिए किसी दिमागकी आवःश्य- 
कता होगी ही । उसके विना सिद्धान्त और अनुमबकी विषमता दूर 
नहीं की जा सकती । 


२---हम इस जगतको अस्थिर समझते हैं; परन्तु उस अध्थिरताके 
भीतर भी एक विशेष प्रकारकी स्थिरता है । हमारी फ्ूूल-कुटीके 
सामने वह देखो जमुनाकी थारा बह रही है | वह कितनी अष्थिर 
है! इतनी अस्थिर जितनी कि दुनियाकी कोई वस्तु हो सकती है । 
जमुना-जलके बढ़ कण जो आज मेरी फूल-कुटीके सामनेसे जा रहे 
हैं, कल प्रयाग पहुँचकर भगवत्ती मागीरथीकी तर तरंगमें 
बिलीन हो जायेंगे ओर परसो उस अनन्त, हाँ, उस भयानक क्षार- 
सांगरकी गोदमे पहुँचकर विश्राम करेंगे | इस - जमुनाकी धारामें इतनी 
तो है अस्थिरता, फिर भी में देखता हूँ कि जमुनाकी धारा मेरे स्मर- 
णंम सदासे यों ही बह रही है । मुझे अपने शैशवसे याद है कि एक 
दिन भी ऐसा नहीं हुआ कि जिस दिन जमुनाके भीतर पाई जांने- 
वाली अस्थिरतांक कारण उस धारांके दशेन न हुए हो | यह हे 
जमुनाकी अस्थिरतांक भीतर पाई जनिवाली स्थिरता | इसी प्रकार 
इस अस्थिर विश्वके भीतर भी एक ग्रकारकी स्थिरता पाई जाती है 
और यह स्थिरता ही इस विश्वके पीछे काये करनेवाले ऋन्तदर्शी 
दिमागुकी सत्ता सिद्ध करनेके लिए एक प्रबल प्रमाण है । संसारके 
कार्व-क्षेत्रम द्मारा अनुभव है कि जिस जगह जितनी अधिक मात्रा्म 
इंथे इस स्थिस्ताका आलोक दिखाई देता है, उसके पीछे उतना ही 
विशाढ दिमाग भी दिखई देता हे | एक साधारण राजने सांधारण 


विकासवादवकर आरसोयमात्मक रष्टि | 


तौरपर ईंट गढ़कर एक रद्दीसा कमजोर भवन खड़ा किया है | उस 
राजका जितना बड़ा दिमाग है लगभग उतनी ही स्थिरता उसकी इस 
कतिरम उपलब्ध होती है। दूसरी ओर एक अत्यन्त छुयोग्य इकीनियर 
एक इमारत बनवाते हैं, जिसके लिए सैकड़ों वषीकी स्थिर रहनेकी 
गाईँंटी देते हैं। इसकी सृष्टि जिस दिमागूसे हुई है वह कितना बड़ा 
है ! बड़ा, बहुत बड़ा !! यह विश्ञाल विश्व भी एक विशाल मचन है, 
जिसमें अरबों प्राणी वास करते हैं और जिसे बने करोड़ वर्ष व्यतीत 
हो चुके | फिर कहे तो यह भी किसी दिमागकी उपज है, इंसमें 
कुछ सन्दिह् है ! इसी ग्रकार किसी जल्यानके बनानेके लिए बंडे 
दिमाग और बड़ी गणनाकी आवश्यकता होती है जिसके ऊपर कि इस 
जलयानकी स्थिरता निभर रहती है | जलयान अनेक बार वृफान 
की भयानक लहरोके थपेडे खाता हुआ कमी इधर जाता, कभी उधर 
जाता परन्तु इन सब शैतानी आफतोंके झेलनेके बाद भी वह ध्थिर 
रहता है | यही उसकी इृढ़ता है ओर यही तो वह पर्द है मिसके 
पीछे असाधारण दिमागकी झलक दिखाई देती है | अगर एक बार 
वाछ्ठास, हक्सले और हेकलसे भी कहा जाय कि तुम्हारे पैसिफिक 
महासागरकी विशाल-यात्राके लिए एक इस ग्रकारके जहाजका प्रबन्ध 
किया गया है जिसकी रचनांम॑ विशेष गणना-ओर दिमागसे काम 
नहीं लिया गया है बल्कि उसे एक मात्र भाग्य या अन्च-प्रकृतिपर 
छोड़ दिया गया है, जड़-ग्रकृतिकी अन्ध-गतिने ही उसे ठीक बनाया 
होगा, उसके लिए किसी हिसाब-किताबकी आवश्यकता नहीं, तो 
इस बातकों सुनकर क्या आप आशा करते है कि लापास, हेकल 
और हक्सछे उस यांत्राके लिए तैयार हो जाते ? नहीं, कमी नहीं । 
फिर हम इस भगवती चसुन्धराके इस विशाल यानसे यात्रा कर रहे 


दि८ भपपथञअ-परिलय- 


है, इस यानके यात्रियोंकी संख्या लगभग १५०० मिलियन (-दस 
लाख) है ओर उसके साथ उससे कहीं अधिक माल असबाब है । इतना 
बिशाल यान हजारों वर्षोसे निरन्तर दिकू , का और आकाशके अनन्त 
सागरम बड़ी तेजीके साथ यात्रा कर रहा है। क्‍या इस यानकी रचना 
बिना किसी प्रकारके परिगणनके एक मात्र जड़-प्रकृतिके अन्ध-गति- 
विकासके द्वारा ही हुई है ? 

एक बात और है, जो हमें विवश करती है इस विज्वप्रपंचके 
पीछे किसी मनीषी मस्तिष्ककी स्वतंत्र सत्ता स्वीकार करनेके लिए । 
और वह हे निर्देशक शाक्ति | संसारके समग्र पदाथीकी सृष्टि कुछ 
गिने-चुने मौलिक द्रव्योके परमाणुओँसे हुई है | यह एक स्वेसम्मत 
सिद्धान्त है| आधुनिक विज्ञानके अनुसार उन मूल तक्तोंकी संख्या 
छगभग ८० है और पूर्वबीय दाशनिकोंके बिचाससे जगतके मूल 
कारणके रूप पँच महाभूत हैं | इन्हीं ८० प्रकारके (या पांच ग्रकारके ) 
परमाणुआसे इस अनन्त विस्खका विकास हुआ है । इस अनन्त 
विख्वके केवल इस भागका झिसका कि मानव-जीवनके साथ घनिष्ठ 
सम्बन्ध है छकर ही हम इस प्रइनकी आलोचना किया करते हैं । 
खाद्य सामग्री मानव-जीवनके लिए एक अपरिहाये वस्तु है। इस 
खाद्य सामग्रीका यदि त्रिभाग ओर विस्तार किया जाय. तो स्त्र्य एक 
विशाल विस्वके रूपम॑ परिणत हो जायगी | खाद्य सामग्रीके पड़रस, 
उसमेसे प्रत्येक रसके अन्तर्भूत सैकड़ों पदार्थ और उन सब पदाश्री- 
मेंसे एक एक अनेक भेद, इस प्रकार केवल हमारी खाद्य सामप्रीका 
परिगणन भी वस्तुतः गणितकी सीमाके बाहर निकल जाता है । 
परन्तु इस अनन्त-खाद्य विश्वको भी आजके वेज्ञानिक सिद्धान्तोने 
पीरिमित कर दिया है | अनेक प्रकारकी खाद्य सामग्रीका विश्ेषण कर 


विफासवादपर आलोथनात्मक दृष्टि घ्थ्‌ 


लेनेके बाद आजके वेज्ञानिक इस परिणामपर पहुँचे हैं कि उनकी सृष्टि 
केवल छः प्रकारके मेलिक परमाणुओँसे हुई है। (200००, 05०9, 
प्रर०६४००, '॥708०0,  हिपोफपा', और शिक्‍08ए/007४ 
यह छः तत्त्व हैं जिनसे कि हमोरे इस अनन्त खाद्य-जगतकी उत्पत्ति 
हुई है; ठीक उसी प्रकार जिस प्रकार त्रणमालाके परिमित अक्ष- 
'शैसे अपरिमित भाषा-शाख्रकी | यह छः मोलिक तत्त्व वर्णमालाके 
मक्षर हैं और अनन्त खाद्य-सामग्री इस व्णमालासे बने अनन्त शाब्द- 
सागरके स्थानपर है । इन्हीं गिने-चुने मल तत्वाँते किस प्रकार 
अनन्तकी--अपरिमितकी उत्पत्ति होती हे, यह तो आश्चर्य है । एक ही 
बगीचेमें लगे हुए आम ओर जामुन, नीबू और अनारके पेड जल- 
वायु-पृथ्वीसे सम्बन्ध रखते हुए भी किस प्रकार विभिन्न फल-फूलो, 
पत्तो और विभिन्न रसेंकी सृष्टि करते ह, क्या यह केवल जड़-प्रकृति- 
का अन्ध-विकास हे? अभी उस दिनकी बात है, हवा जरा तेज चलछ 
रही थी, मैं जंगलकी तरफ घूमने जा रहा था, साथ कुछ विद्रार्थी 
भी थे। उनमेसे एक विद्यार्थके हाथ वहीं हवामे उड़ता हुआ कागजका 
एक छोटासा टुकड़ा पड़ गया । इस कागजपर कालिदासक 
लोक छपा हुआ था। विद्या्थियोंने उस सलोकको देखकर मुझसे बडी 
उत्सुकताके साथ पूछा-पंडितजी, यह किसका झलक है ! मैने कहा- 
किसीका तो नहीं, प्रेसमें कम्पोजीटरने बहुतसे अक्षर्रेकों एक येलेम 
भरकर जोरसे हिछाया और उन जड़ अक्षरोंके अंध संघर्षणसे बना 
बनाया यह झलक स्वयं तेयार हो गया, इसका बनानेवाला कोई नहीं। 
छोटे बच्चोंने कुछ अविश्वास ओर कुछ आश्चरयभमरी आँखोसे मुझे 
देखा, कुछ बड़े ओर समझदार लड़कोने जोरका कहकद्ढा लगाया | 
आँखोंकी चमक ओर उस कहकड़ेम एक विशेष भाव था। शायद 


छ प्रषश्ञ-फरियय- 


बह अपनी अव्यक्त भाषामें कह रहे थे-* यह असम्भव है !। उन 
छपी हुई पेक्तियोंके भीतर एक रस था, एक क्रम था, ओर था एक 
नियमित व्णे-बिन्यास | इस छोककी रचना ते किसी भावुकतापूर्ण 
हृदयसे ही हुई है, वह बेचारा कम्पोजीटर या उसका जादूका यैल्म 
तो क्‍या खाकर इसे बना सकेगा ? मेंने कहा-हाँ भाई, यह वण- 
विन्यास विश्वविस्यात महाकवि कालिदासकी कृति है । आज भी मुझे 
यह बात थाद आ रही है | वर्णमालाके अक्षर एक 'छोकके रूपमें 
व्यक्त होनेके लिए यदि एक भावुक हृदय और मनीषी मस्तिष्ककी 
अपेक्षा रखते हैं, तो फिर संसारकी इस वर्णमालाके वर्ण---मूलतत्त्व 
- इस विश्वकी अभिव्यक्ति करनेमे स्वतः समथे कैसे हो सकेंगे १ 
छाड कालबिन 74०प ९8।शं॥ ने एक दिन खेतौमें भ्रमण करते 
समय अपने साथी सुप्रसिद्ध रसायनज्ञ लीबिग ४००४ से पूछा कि क्या 
आपके विचारम यह छुन्दर फूल और हरे-भेरे पेड पौधे एक मात्र 
रासायनिक परिवतेनके परिणाम है ? लीबिगने उत्तर दिया-नहीं--- 
स्‍४० 078 9४ 9 9९०९७ 8 900०४ 05 छ80080ए  6650॥4- 


एट्ट हि९ए ००चाँवे 0/0च 99 7र९/6 टशर्यां०्वं [0'0९४8, पुफाछफ़ 
8०७0 2९७९ & 068ंशाफ्ट्ट 70 ते।-90# 7६2 ए०ज्रश', 


ठीक उसी प्रकार जिस प्रकार कि वनस्पतिशाख्सम्बन्धी कोई 
पुस्तक जिसमें इन पेड पोधोका विवेचन किया गया है केवछ रासाय- 
निक शक्तिसे पैदा नहीं हुई, इसी प्रकार यह हरे-मरे क्षेत्र भी एक 
मात्र रासायनिक परिवतेनके परिणाम नहीं हैं, उन दोनोंके लिए ही 
एक विचारशील और निर्देशक शक्तिकी आवश्यकता है । 

इसके साथ ही इस विश्व-विवेचनके द्वारा हम इस परिणामपर पहुँ- 
च्ते हैं कि संसार किसी हदतक एक बोघगम्य वस्तु है। यदि 


विकासवादरपर अलीेलनात्मक दृष्टि जर्‌ 


न्यूटनके कथनानुसार आजतक हम इस अनन्त ज्ञान-सागरके किनारे 
यत्र-तत्र पड़े हुए पत्थरके टुकंडे एवं खाली सीप ही बीनतले फिरते हैं, 
और हमारे सामने अनन्त शामसागर जिसमें अपरिमित रत्न भरे हुए 
हैं बिलकुल अनवगाहित पड़ा है; फिर भी जहाँ तक हम पहुँच 
सके हैं. देखते हैं कि इसकी रचना इस ढंगसे हुई है जो हमारी 
मनन-शक्ति और मश्तिष्कपर एक विशेष प्रभाव डालती है | ऐसा 
माठूम होता है माने वह स्त्रयं अपने स्वरूपको हमपर ग्रकट करना 
चाहती है । अथवा सांख्यके शब्देमे--.. 
रक्नस्य दशयित्वा निवतेते नत्तेकी यथा नृत्यात्‌ | 
पुरुषस्म तथात्मान प्रकाश्य निवतते प्रकृतिः ॥ 

जिस प्रकार नतेकी महफिल! अपने द्वाव-भाव और चेष्टाएँ 
दशंक-मण्डलको दिखाती है, उसी प्रकार प्रकृति चेतन पुरुषके सामने 
अपना स्वरूप खोलनेका यत्न करती है । 

फलत: बिश्वका स्वरूप ऐसा अवश्य है जो किसी हृदतक हमारे 
मश्तिष्कके सामने व्यक्त हो सकता है | अथोत्‌ उसके भीतर इस 
बातकी योग्यता पाई जाती है कि एक विवेचक मस्तिष्क उसे समझ- 
नेका यत्न करे, तो उसे बहुत अशतक सफलता हो सकती है । 
इसीको हमने संसारकी बोधगम्यता कहा था। वह बोधगम्यता भी 
एक ऐसा विशेष गुण है जे इमारी इस ग्रकृत आलोचनाम विशेष 
उपयेगी है । जिस वस्तुको एक मध्तिष्क समझ सकता है अवश्य ही 
उसकी उत्पत्ति भी किसी विचारशील शक्तिसे ही होनी चाहिए । उदा- 
हरणके लिए-आज प्राचीन अन्वेषणक्तीआंकी कृपासे भारतमें और 
भारतके बाहर भी अनेकों स्थानापर जमीन खोदकर प्राचीन संसारके 


जर प्रपश्च-परिचय- 


अनेकानेक भम्नावशेषोका जीर्णोद्धार किया जा रहा है। भारतीय 
खुदाईमें बोद्धकाओअन और उनसे भी प्राचीन अनेक शिलालेख यत्र- 
तत्र मिले हैं। इसी प्रकार, बेबीलोनिया और मैसोपोटामियासे भी इस 
प्रकारकी सामग्री उपलब्ध हुई है । आज हजारों वष बीत जानेके 
बाद भी, जब कि उस भाषाका जाननेवाल्य जिनमें के वह शिरालेख 
ख़ुदे हुए हैं, शायद कोई शेष नहीं । विशेषज्ञ बिद्वानोने ऐडीसे चोटी 
तक अपना पसीना बहाकर उन शिलालेखोको पढ़नेका यत्न किया 
और उसके परिणाममें उन्हें सफलता भी हुई है | उन प्राचीनतम 
शिलाढेखामँं शायद कोई भी ऐसा न बचा जो पढ़ न लिया 
गया हो | इसका कारण क्‍या है ? उनकी रचनामे एक पिशेषता थी। 
एक विचारशील मत्तिष्कसे उनकी सृष्टि हुई थी, इसी लिए हमार 
मस्तिष्कने उसे समझ लिया। परन्तु बन्दर या अबोघ बालककी चील- 
बिल्इयोका अथे न तो आजतक किसीने समझा है और न सम- 
झेनेका यत्न किया है | उन चीलबिलइयोकी सृष्टि किसी विचारशील 
शक्तिसे नहीं हुई, इसी लिए न किसीने उनका अर्थ समझा है न सम- 
झनेका यत्न किया है | फछतः यदि विश्वकी गति-बिधिका कोई 
अर्थ है, यदि उसका स्वरूप किसी अंशतक मस्तिष्कद्वारा समझा 
जा सकता है, तो वह यह स्वीकार करनेके लिए विवश करता है कि 
उसकी उत्पत्ति भी अवश्य किसी विचारशीकल मस्तिष्कद्वारा हुई हे । 
फलत: विश्व-व्यवस्था, संसार-स्थेये, निर्देश, नियम और जगज्जे- 
यत्र इन सबके सम्मिश्रणसे जिन अकाठ्य तार्किक तकंनाओं एव 
भक्ति-भावनाओंकी उत्पत्ति हुई, उनके आगे तो हेकल, हक्‍्सले, और 
सेन्सरके भी सिर झुकाना ही पंडेगा । उसके त्रिना गति नहीं है । 


हब 
पष्ठ पारच्छद 
उत्कान्तिवादका आलछोचन 
जीवन-विकास 

विश्व-विकासके बाद जीवन-विकासकी बारी आती है । जीवन- 
त्रिकास शब्दसे तात्पथ उस बिकाससे हे जिसका कि क्षेत्र जड़-जग- 
तको छोड़कर चेतन प्राणी हैं | अथोत्‌ पृथ्वीकी सृष्टि हो चुकनेके 
बाद उसपर वास करनेवाले विविध प्राणियोंकी उत्पत्ति केसे हुईं, इस 
प्रश्नका उत्तर देनेवाला सिद्धान्त जीवन-विकास नामसे कहा जाता है। 
जीवन-विकासका सबसे सुन्दर उपपादन डाविनकी 080 रण 
59००० और 0९80९०७ ० (७7४ नामक दों पुस्तकाम किया 
गया है । उत्क्रान्तिवादने इस जीवन-विकासका विवेचन भी जड़ 
प्रकृतिके भीतर होनेवाले उन्हीं अन्ध परिवरतनोके आधारपर किया है | 
इस जीवन-विकासके पीछे भी उन्हें किसी चेतन या विचारशील 
सत्ताकी आवश्यकता महसूस न हुई । परन्तु वस्तुतः बात इसके विप- 
रीत है | जिस प्रकार कि हम पहले देख चुके हैं. विश्व-बिकासके 
सम्बन्धम बहुतसे ऐसे प्रश्न उठते है जिनका उत्तर उत्क्रान्तिवादके 
पास नहीं है और जगतमें बहुतसी ऐसी विशेषताएँ हैं जिसका सामा- 
अस्य एक मात्र जड-प्रक्ातिके अन्ध परिवतेनोंके साथ नहीं हो सकता। 
-इसी प्रकार जीवन-विकासविषयक अनेक प्रश्नोंका उत्तर भी उत्कान्ति- 
वादकी शक्तिके बाहर है । 


७ प्रयश्ध-पश्खिय- 


हम ऊपर यह भरी भौँति देख चुके हैं कि वस्तुतः विश्व-विकास 
जड़-अ्रकृतिकी अन्ध-गतिका परिणाम नहीं है बल्कि उसके पीछे एक 
विचारशील मस्तिष्क कार्य कर रहा है; फिर भी थोड़ी देरके लिए इस 
जीवन-विकासके प्रस्नपर विचार करनेके लिए यदि दुजेनताष-न्यायसे 
उत्कान्तिवादियोंके उस विश्व-विकासको स्वीकार कर लिया जाय, तो 
भी जीवन-विकासकी समस्या कुछ हल होती दिखाई नहीं देती। 
उत्क्रान्तिवादके इस पथमें कह इतनी बड़ी बड़ी खाइयाँ पड़ती हैं कि 
उनका पार कर सकना या उन्हें पाट सकना उत्करान्तिवादकी शाक्तिके 
बाहर है । सबसे पहली और सबसे भयानक खाई जड़-जगत्‌ और 
चेतना-जगतके बीच दिखाई देती है । अचेतनसे चेतनकी उत्पत्ति 
कैसे हुई, जड़ प्रकृतिसे जीवनका विकास कैसे हुआ, यह पढ़ेली बड़ी 
दुःसाध्य है । पाश्चात्य उत्कान्तिवादने इसका सन्तोषजनक हल नहीं 
कर पाया है। पोरस्त्य दार्शनिकोर्म भी उसी प्रकारकें कुछ नास्तिक 
उत्करान्तिवादी हैं | चावोक मतको उसी नास्तिक उत्क्रान्तिबादका अनु- 
यायी समझना चाहिए । नास्तिक-शिरोमाणि चाबोकने भी अचे- 
तनसे चेतनता और जडसे जीवनकी उत्पत्ति सिद्ध करनेका यत्न किया 
है । उसकी प्रतिज्ञा है--- 

चतुभ्यंः खलु भूतेभ्यग्वैतन्यमुपजायते । 
किण्वादिश्यः समेतेभ्यो द्रव्येभ्यो मदशक्तिवत्‌ 0 

जैसे सुराके प्रकृतिरू्प रस आदिसे मिल्कर मादक शक्तिकी 
उत्पत्ति होती हे, उसी प्रकार देहाकारमे परिणत हुए पृथ्वी, जल, वायु 
ओर अप्नि इन चारो जडभूतेंसि चेतनताकी-जीवनकी-उत्पत्ति हे 
जाती है। इस प्रकार पौरस्त्य उत्कान्तिवादने चेतन-जगत्‌ और जड़- 


जीवय-भक्रिकाल रा 


जगतके बच इस भारी खाईको भरनेका प्रयास अवश्य किया है; मगर 
उसमें वह सफल हो सका है ऐसा कद्दना कठिन है। किण्वादिकोके. 
सम्मिश्रमणमें मादक शक्ति क्किसित अवश्य होती है, यद् के एक तथ्य 
है, इसमें किसीका आपत्ति नहीं हे सकती । मगर पग्रइन ते यह है 
है कि क्‍या उन द्रब्योके सम्मिश्रमणंम सचमुच मद-शाक्तिकी उत्पत्ति 
होती है ! उत्पत्ति और अभिव्यक्तिमें भेद है | उत्पत्ति पूर्वर्मं अधिषर- 
मान्‌ बस्तुकी होती है और अभिव्यक्त होनेवाली वस्तु पू्वस सत्‌ रहत्ती 
है । कुम्हार:के चाक और उसके व्यापारके बाद घटका दशशन होता 
है । उस व्यापारस पहले घट नहीं था--इसे हम कहंते है कि घट 
पैदा हुआ-घटकी उत्पत्ति हुई । परन्तु आपके जल-घरमें घड़ा रखा 
है, अँधेरी रातम घोर अन्धकार होनेसे उसका दशैन नहीं। होता, थोडी 
देर बाद छालटैन आनेपर रक्खा हुआ घड़ा दिखाई देने लगता है।. 
इसे हम कहते हैं घटकी अभिव्याक्ति | पहली स्थितिम घड़ा कुम्हारके. 
व्यापारसे पहले असत्‌ था, दूसरी अवस्था छालटैन आनेसे पहले 
भी घड़ा सत्‌ था। प्रथम अदशेनके बाद दशेन होना दोनो स्थल 
समान दे । इसी सूक्ष्म भेदके कारण पहलेकी उत्पत्ति और दूसेरेको 
अभिव्यक्ति कहा जाता है । अब प्रकृत स्थलम विचारणीय यद्द रह 
जाता है कि दृष्टान्त रूपसे प्रस्तुत सुरामें मद-शक्तिका त्रिकास उत्पत्ति 
कहा जाय या अभिव्यक्ति ? मद-शक्तिके स्पष्टतः ग्रकट होनेके पहले 
उसके कारणरूष द्रन्यामे किसी परिमाणंमे उसकी सत्ता थी या नहीं ! 
हमोरे व्चारसे इस प्रश्नके उत्तरमे कद्ढे गये नहीं” की अपेक्षा हाँ” में 
आत्रिक जोर होगा । फलतः मद-शक्तिकी सत्ता सुराके उपादान द्वब्य 
क्षिण्वादिकरम पहलेस दी विद्यमान था, उसकी उत्पत्ति नहीं अभिव्यक्ति. 


5द प्रपश्च-पारिचय- 


होती हे । मगर उत्क्रान्तिबादकों चेत्तनाकी अभिव्यक्ति नहीं उत्पत्तिकी 
जरूरत है। जड़-अचेतन-प्रकृतिसे चेतनाकी-जीवनकी--उत्पत्ति 
कैसे हो सकेगी ? संसारके उदाहरणीम जीवनकी उत्पत्ति जीवनसे 
होती हे । बेज्ञानिक परीक्षणाम भी अचेतनसे चेतनकी उत्पत्ति-जडसे 
जीवनका विकास-न आजतक हो सका है ओर न भविष्य सम्भा- 
वना ही है। स्वयं उत्करान्तिवादी बेज्ञानिकोने जीवनके मूलभूत प्रोटोप्ाज्मके 
निमाण और उसके द्वारा चेतन जीवात्माको उत्पन्न करनेका 
प्रयत्न अनेक बार किया है; परन्तु आजतक कोई भी वेज्ञानिक इस 
परीक्षणमं सफल नहीं हो सका | फलतः चेतन और अचेतन जग- 
तके बीचका अन्तर महान्‌ है, अनन्त है, उत्कान्तिवाद उसका अन्त 
कर सकनेमें असमर्थ है । 

इसी प्रकारकी दूसरी खाई साधारण जीवन ओर अनुभूतिविशिष्ट 
जीवनके बाच पडी हुई है । वक्षोंके भीतर भी जीवन माना जाता है, 
परन्तु इस जीवनमें अनुभूति नहीं है । पशुओंके जीवनम अनुभूति 
है । इसीलिए पशु-जीवन और वानस्पतिक जीवन भेद है । एक 
(:०78००७४, कान्शस या अनुभूतिमय जीवन है, तो दूसरा 
(४7८०४8९०४४ अन्कान्शस या अनुभतिरहित है । एकम अनु- 

हे ते दूसरा उससे दून्य है । फलत: साधारण-अनुभूति- 
रहित-जीवनमें अनुभूतिका विकास केसे हुआ, यह दूसरा प्रश्न है 
जिसका उत्तर उत्कान्तिवादके पास नहीं है । 

इस सहानुभूतिसे और आंगे बढ़कर पशु-जीवन और मानवर्म एक 
भेद प्रतीत होता है | पशु-जगतमे जीवन भी है और अत्लुभति भी 
परन्तु इन दोनोसे भी विकसित अवस्था विचार-शाक्ति नहीं है | उसका 
तो प्रथम और अन्तिम दर्शन मानव-समाजर्म ही हुआ है। पशु बिचार- 


जीवन-घिकास ७७. 


शक्ति रहित हैं, मनुष्यामं विचारका विकसित स्वरूप दिखाई देता है, 
यह विकास कहाँसे हो सका है ? 


संक्षेप उत्क्रान्तिवादके पथमे यह तीन ऐसी विकराल खाइयाँ 
पड़ी हैं जिनका भरा जा सकना असम्मव हे । चेतनशक्तिरहित 
यंत्रीय उत्करान्ति जीवन-बिका्सेम---जड-जगत्‌ ओर जीवन, सामान्य 
जीवन और अनुभूतिविशिष्ट जीवन, एवं पाशव और मानवी अनु- 
भृतिके बीच पाई जानेवाढी विषमताको सम कर सकनेमे अक्षम है। 

ऊपर हमेंन जीवन-बिकासका स्वरूपोपपादन करते हुए प्रमुख 
उन्क्रान्तिवादी डार्बिन और लेमाकंके दो विभिन्न मत प्रस्तुत किये थे । 
उसी प्रकरणमें यह भी लिखा गया था कि अपने जीवनके अन्तिम 
भागमें डार्विनने भी अपने आकस्मिक-मेद-बादके स्थानपर छेमाकेके 
प्रिस्थितिवादकी ही विशेष महत्व दिया था, इसी लिए उसके उत्तर 
ग्रन्थाम परिस्थितिवादका विशेष जोर दिखाई देता है । डार्बिन ओर 
लेमार्क अपने समयके विशेष व्यक्तियामें हुए हैं ओर उनका सारा 
जीवन वैज्ञानिक अन्वेषणोमें ही व्यतीत हुआ है, इस लिए इस 
सम्बन्धम उनकी बात कुछ बोझल अवश्य हे ओर कमसे कम हम 
जैसे साधारण व्यक्तियोकों उसपर अँगुली उठानेका शायद विशेष 
अधिकार नहीं है | फिर भी हम इतना अवश्य कह सकेते हैं कि वह 
जमाना जब कि डार्त्रिन और लेमाकके साहिलयका निर्माण हुआ वैज्ञा- 
निक युगका प्रारम्भिक भाग था। उस समय तक वैज्ञानिक मस्तिष्क- 
की गति जहाँ तक हो सकी थी, उसीका दिग्दशन तात्कालिक साहि- 
स्यमें कराया गया दे । उसके बादसे अब तक आशिष्कारों, अन्वेषणों 
और परीक्षणोका तँँता बँचा हुआ है । प्रतिदिन नये परिशोध, और 


८ प्रद#-फरियय- 


नये संशोधन वेज्ञानिक जगतर्म होते रहते है, इस लिए वेज्ञानिक 
“विचारोका सहारा लेनेवाले छोगोंको आज भी डार्विन ओर लेमाकैके 
अन्वेषणोंको ही पीटे जाना शोमा नहीं देता । इसके प्रिचार अपीरेपक 
वैज्ञानिक युगकी सुष्टि थी, तबसे अब तक उस पथर्म भी विज्ञानने 
अनेकानेक संशोधन या परिशोधन किये हैं, इस लिए हम डाबिन या 
लेमार्कके विचारोंकी आलोचना अपने स्वतंत्र मस्तिष्कका आश्रय न 
लेते हुए उसके लिए योग्यतम अधिकारी वैज्ञानिक विशेषज्ञोके बिचा- 
शंका ही दिग्दशेन करायेंगे। 
हम ऊपर कह चुके हैं कि अन्तिम समयमे डार्विनने भी अपने 
आकश्मिक-भेद-वादकी तिलाझ्जलि दे लेमारकके परिस्थितिवादका ही 
अपना लिया था, इस लिए इस समय हमोर सामने आलेोचनांके लिए 
लेमार्कका परिस्थितिवाद ही रह जाता है। इस परिस्थितिवादके 
विश्लेषर्णण हमें उसके दो मुख्य भाग उपलब्ध होते है. 
१---प्रत्येक पग्राणीको अपने चारो ओरकी बाह्य परिध्थितिके 
अनुसार विभिन्न अर्जी या अवयबोकी आवश्यकता अनुभूत होती है । 
यह आवश्यकता उस प्राणीके भीतर क्रमश: चेष्ट, अभ्यास, और 
आंदतकी जन्म देती है जिससे कि कालान्तरमें प्राणीके भीतर उस 
विशेष्ट अवयवकी उत्पत्ति या विकास हो जाता है । 
२--इस प्रकार परिस्थिति ही विभिन्न ग्राणियोंके देहमें विभिन्न 
आवश्यक अंगौंके आविभीवका कारण बनती है और इस प्रकार 
प्राप्त किये हुए अंगों, अवयवो या विशेषताओंको वह प्राणी विरासतके 
द्वारा अपनी सम्ततिंम संक्रान्न करता है | इस प्रकार प्रारम्भिक 
अवस्थांसे अन्तिम अवस्था तक क्रमशः प्राणि-जगत्‌का बिकास हुआ 
'है ओर होता रहेंगा । 


जफिकाए-न्‍िका ९, 

छेमार्कके इस परिस्थितियादके स्थापनके बाद जमेनीम वीज॑मैन 
पफ्रथं8877877नामक एक प्रसिद्ध प्राणिशाखक्षका अभिमौष बुआ। वीजुमैन 
अपने विषयके ऊपर एक प्रामाणिक आचाये समझा जाता हे और आज 
कल गआणि-शान्नके जगतमें उसका पलड़ा सबसे आविक भारी है-- 
उसका महत्व बहुत बड़ा है। वीजमैनने अपने पूर्वबर्ती डार्विन 
और लेमार्कके सिद्धान्तोका क्रमश: श्रवण, मनन और निदिष्यासन 
किया । अपने परीक्षणोद्वारा उसने प्राणि-शाखसम्बन्धी कुछ सिद्धा- 
न्तोंका आविष्कार भी किया; परन्तु अपने सारे श्रवण, मनन और निदि- 
ध्यासनके बाद वीजमैन जिस परिणामपर पहुँचा उसके साथ डार्विन 
और छेमार्कके विचार टक्कर नहीं खाते | वीजमैनका विचार दे कि 
ग्राणियोंकी उपार्जित की हुई कोई भी विशेषता जब तक कि वह 
तशा॥ ए&७7 जमे छाज्म था मूल कछलम न हो, उसकी सन्ततिम 
संक्रान्त नहीं हो सकती । वीजमेनके सिद्धान्त स्पष्टीकरणके लिए 
उसके कुछ पारिभाषिक शब्दोकी व्याख्या अपेक्षित है--- 

+--२०0१ए०5६४/७९ (0७॥०00878 07' '०व70860078. 

वीजमैनके इसी पारिभाषिक दब्दके लिए हमने “उपाजित विशे- 
पता” शब्दका प्रयोग किया है। उपाजित विशेषतासे आशय उन 
विशेषताओंसे है, जिनका उपाजैन केई प्राणी परिश्थितियोके प्रभावसे 
अपने जीवन-कालमें करता है। इस सम्नन्धरम यह ध्यान रखना चाहिए 
के परिभाषाका विशेष जोर प्राणीके जीवन-कालस हे । अथीत्‌ उपा- 
जिंत बिशेषता वही कही जा सकती है, जो. उसके जन्मकाल्से न 
ड्ोकर उसके बाद ही उसके भीतर सम्मिलित हुई है । साथ ही यद्द भी 
ध्यान रखना चाहिए कि यद्ट “ उपार्शित बिशेषता ” प्राणीके देढ् या 


<० प्रपञ्ञ-परिचय- 


कभी कभी उसके मस्तिष्क तक ही सीमित रहती है । जमे छाज्म- 
के साथ उसका सम्बन्ध नहीं | 

जमे प्लाज्मसे आशय उस मोलिक तच्से है, जिसके द्वारा 
दूसेरे प्राणी या पूर्ववर्ती प्राणीसे ही सन्‍्तातिका निर्माण होता है । 

6९7० ०९! (जम सेल) यह एक प्रकारका अणु-घटक है जिसके 
भीतर सनन्‍्ततिका मूलभूत जमे प्लाज्म भरा हुआ है । नर-प्राणीकी 
देहसे प्रस्तुत हुआ जमे सेल मादाके दूसेरे जमे सेल्के साथ 
मिलकर नवीन व्यक्तिकी सृष्टि करता है | नर और मादाके इन दोनों 
जमे सेलके सम्मिश्रणका नाम ही फार्टिलाइनेशन ?ि०भरड४४०४ है | 

वीजमैनका मुख्य सिद्धान्त दो अंशॉर्में विभक्त किया जा 
सकता है--0०77 ०९!! का स्थैंथ और उपार्जित विशेषताओंकी 
असंक्रान्ति | 000 ०९) के स्वैथैक्ा आशय यह है कि 
साधारणतः सन्तन्तिकी सृष्टि पितु तथा छोकषथ्या से होती है । 
इसकी हम उच्च पग्राणियोकी सक्टिम संयुक्त रज ओर वीयेका 
स्थान दे सकते हैं। इसीको /०७ां।20०4 ९ए९४ नामंस कहा जाता 
है । परन्तु इसमें एक विशेषता यह भी है कि इस ए७०४]2०0 ०६४ 
के भीतर संचित समग्र ६७७ 995४ की उपयोग सन्‍्ततिके देह- 
निमोणमें ही नहीं हो जाता है बल्कि उसका कुछ अंश शेष रह 
जाता है जो कि सन्ततिके धल्यणा 60] के निर्माण सहायक 
होता है । इस प्रकार पितु धछाणा ०0] सन्ततिके देहको ही नहीं! 
बल्कि उसके 6७७७ ००७।| को भी पेदा करता है। सन्ततिनिष्ठ 
6००० ००! की उत्पत्ति सन्‍्ततिकी 5०09 ००] से नहीं बल्कि 
पैन्रिक तक ०० से ही होती है । दूसरे शबन्देंमं यह कहा जा 


जीवन-घिकाल ८टश्‌ 


सकता है कि 5७-४॥ 6९॥ जमे सेछ या बीज-कोष तो 8005 ०था 
बॉडी-सेल या शरीर-कोषके रूपमें परिवर्तित हो सकता है, 
मगर छ०09 ०0! का 6७-०४ ००! के रूपमें. परिवतेन 
असम्मव है । गीली मिट्टी कुम्हाक्े चाक और अवबे्म चढ़कर 
पक्के घड़ेके रूपमे परिणत हो सकती है; परन्तु पक्का घड़ा फिर 
गीली मिट नहीं बन सकता । वीजमैनका यही आशय 0&0७-छ 6था 
के स्तैवे-नियमसे हे । वीजमैनका यह सिद्धान्त आज बहुत मान्य 
समझा जाता हे | 

इस मोलिक सिद्धान्तकों समझ लेनेके बाद “ उपाजित विशेषता- 
ओऑकी असंक्रान्ति ”*का दूसरा सिद्धान्त बहुत स्पष्ट और सरल हो 
जाता है । * उपार्जित विशेषता की परिभाषामें यह कहा जा चुका है 
कि उसका सम्बन्ध व्यक्तिके देह और कभी कभी मस्तिष्क तक सीमित 
रहता है। ध७+ 9897 या बीज-कललके साथ उसका सम्बन्ध नहीं। 
ऊपर यह भी कहा जा चुका है कि 8009 एब्छा9 का कलपा 
880 के रूपमें परिवततेन नहीं होता | इस लिए देह्द या मस्तिष्कसे 
सम्बन्ध रखनेवाकी विशेषताओंका सम्पर्क 5७०४ ०89 के साथ 
हो सकना स्वेथा असम्भव है | यह भी हम देख चुके हैं. कि किसी 
प्राणीकी उत्पत्ति या उसका विकास एक मात्र पेतुक छत व्या 
ही होता है | अथीत्‌ सन्ततिके भीतर इसी प्रकारकी किसी 
पैतृक विशेषताकी संक्रान्ति हो सकती है जिसका सम्बन्ध 
पेतुक धक्षण वश के साथ हो। और “ उपार्जित विशेषता ? 
का सम्बन्ध उछाता ०0] के साथ नहीं होता; फलत: कोई 
भी * उपाजित विशेषता ” किसी भी प्रकार व्सिसतके रूपमें सन्तलिम 
संक्रान्त नहीं हो सकती । अश्रोत्‌ लेमार्कके * परिस्थितिवाद ” झशा 


अ्र० ६ 


<२ प्रपञ्ञ-परिचय- 


उपार्जित विशेषताओंकी विरासत वीजमैनके विचारानुसार असंगत 
और असम्भव है । संक्षेप यही ४४०४877877 के अभिनव अन्चे- 
बण और आविष्कारोका आशय है, ऐसा कहा जा सकता है | 

इस प्रकार लेमाकके “ परिस्थितिवाद ” का एक अंश शोष रह 
जाता है | जिसका आशय यह है कि प्राणीके जीवन-कालमे उसके 
भीतर परिस्थितियोंके अनुसार अनेकानेक इन्द्रियों, अवयवो और विशे- 
घताओँकी उत्पत्ति या विकास हुआ करता है । इसी विकासके कारण 
प्राणि-जगतम विभिन्न योनियोंका आविभाव हुआ है | इस अंशपर 
विचार करते समय हंमे परिस्थितियोंकी शाक्ति ओर उनके स्वरूपका 
पयालोचन सरसरी दष्टिसे अवश्य कर लेना चाहिए । इससे हमारा 
विषय बहुत कुछ सरल हो जायगा । इसमे सन्देह नहीं कि परिस्थि- 
तियोका प्रभाव क्या जड़-जगतमें और क्या चेतन-जगतम अपना 
विशेष महत्त्वपूर्ण स्थान रखता है; परन्तु क्या इसका अर्थ यह हे कि 
परिध्थिति---केवल परिध्थिति ही--प्राणियोंके निमोणका कारण है ? 
दूसेरे शब्दीम क्‍या प्राणियोकी रचनापर परिश्थितियोका ऐसा हीं प्रभाव 
पड़ता है जैसा कुम्हारके व्यापारका गीली मिट्टीपर ! कुम्हार गीली मिड्टीको 
लेकर उससे कभी घड़ा, कभी सकोरा ओर कभी नौंद, जो चाहता है 
बनाता है । मिट्टी पृणेतः उसके अधिकारम है, जिस सँँचेमे-जिस 
शकलम--वह चांहेगा मिह्वीकों उसी रूपमे परिणत होना होगा । तो 
क्‍या यही हाढुत-यही . सम्बन्ध प्राणियों और परिश्थितियोका है ! 
नहीं, कमी नहीं, कदापि नहीं | छोकिक दृष्टि और अलोफैक 
दृष्टि सबसे इस प्रश्नका एक ही उत्तर दिया जा सकता है 
और 'वह है. नकार | स्वयं लेमार्क भी इस सत्यको स्वीकार 


जीवन-विफकास ८३ 


जी हट ०5 3०3४१६०९० 7९०३२ ५२५० ४०४ ०९/४६४५/६४' 





>सटघमन ह 2३४2४८ ६१५१६२५०१७-०९०४०६१०/७०४/५७५ 


करता है । उसकी दृष्टिमं मी परित्थितियोँ केबल निमीणर्म . 
सहायक या उत्तेजक होंती हैं । अंगो, अवयवो या विशेषता- 
ओका असली विकास तो किसी अन्तःशक्ति---जीबन-शक्तिके द्वारा 
होता है | बाह्य परिस्थितियाँ इस अन्तःशक्ति---जीवन-दक्तिपर प्रभाव 
डालती हैं,--आवश्यकता पैदा करती हैं और उन्हीं आवश्यकताओंके 
अनुकूल किसी-नवीन अवयवकी सृष्टि हो जाती दे | आक्स्यकता 
अवयवबोंका विकास करती है ओर आदत या अभ्यासद्वारा उन 
तरिकसित अवयवोंकी वृद्धि होती है। परन्तु प्रश्न तो यह है कि 
केत्रल चह्ठ आवश्यकता ही:किसी नवीन अवयवकी सुष्टि कैसे कर 
सकेगी ? आवश्यकता दो तरहकी हो सकती है, एक स्वयंवेध और 
दूसरी अस्वयंवे्य | यदि परिस्थितियोद्धारा पेदा की गई आवश्यकता 
स्रय॑ है| अस्वयंवेद्य है, तव तो वह किसी अझ्ढः या अवयबको तो 
क्या किसी प्रयत्न या चेष्टाका भी जन्म नहीं दे सकती | हाँ, यदि 
वह आवश्यकता स्वयंवेद्र है, तब इतना अवश्य है कि यह आवश्य- 
कता किसी प्रकारके प्रयत्नकी पेदा कर सकेगी, परन्तु उस प्रयत्न 
ओर इस आवश्यकताका सम्मिश्रण किसी अभूतपूवे अवयवब या अंग- 
की उत्पत्ति कर सकेगा, यह नहीं कहा जा सकता और फिर वह 
भी उस अवयगर्के उपयुक्ततम स्थलपर | लेमाकके सामने भी यह 
समस्या उपत्थित हुई और उसने स्वयं स्वीकार किया हे कि किसी 
अनुभव या परीक्षणके द्वारा तो बस्तुतः यह सिद्ध नहीं किया जा 
सकता कि आवश्यकता या प्रयत्न किसी नवीन अबयबकी उत्पत्ति या 
विकास कर सकेंगे । तब फिर उसने अपने इस सिद्धान्तका स्थापन्र, 
क्यों किया ? इसके उत्तरम लेमारकने कहा है कि दम अपने अनुधप- 


<छ प्रपश्-परिचय- 


नल्क्‍लजबह्ल वर 


द्वारा यह तो देखते हैं कि आदत या अभ्यासंके द्वारा अनेक अब- 


यवौकी .बृद्धि है| जाती है । अथीत्‌ किसी एक अवयबसे जो कुछ 
भी काम लिया जाता हे कालान्तरमें उस कार्यम उसकी शाक्ति बहुत 


बढ़ जाती है और फिर उस अवयवद्वारा निर्दिष्ट कार्य होनेमें किसी 
प्रकारकी बाधा उपस्थित नहीं होती। साथ ही उस अवयवके आकार- 
प्रकार और परिणामंम कुछ बुद्धि हो जाती है। अभ्यास या आदतकी इस 
शक्तिद्वारा ही हम यह परिणाम निकालते हैं कि जिस प्रकार उससे 
किसी अंगकी वृद्धि हो सकती है, उसी प्रकार किसी नवीन 
अड्जकी उत्पत्ति भी हो सकती है | परन्तु यदि जरा गहरी दृष्टिसे 
देखा जाय, तो इन दोनों स्थितियोमें बहुत भेद है। एक ओर उसका 
सम्बन्ध उस चीजसे है जिसकी सत्ता पहलेसे मौजूद है और दूसरी 
ओर उस आवश्यकताको सबेथा नवान-पहलेसे एकदम असत-एक 
अभूतपूर्व वस्तुकी सृष्टि करमी है और वह भी एक विशेष स्थरूपर 
जहाँ कि वह संसारकी जद्दो-जहद---इस जीवन-संग्राम--मे उसके 
लिए सबसे अधिक उपयोगी हो सके । हम यह स्वीकार करते हैं कि 
आदत या अभ्यास किसी अवयवकी शाक्ति ओर उसके आकार-प्रकारमे 
अंबश्य वृद्धि कर सकता है; फिर भी यह नहीं कहा जाता और न 
देखा ही जाता है कि बह अभ्यास उसकी वाम्तत्रिक बनावटमें कोई 
अन्तर कर देता है । 

फछत: लेमाकके सिद्धान्तका दूसरा अंश भी तर्ककी कसौर्टीपर पूरा 
नहीं उतरता। उसके भीतर दोष-ऐसे दोष जिनका परिहार हो ही नहीं 
सकता-मौजूद हैं. । इसलिए लेमार्कके उस परिस्थितिवादके दोनों ओश 
दूषित दे, असन्तोषजनक हैँ | यही परिस्थितिवाद अन्तिम समयमें 
संभिन भी कबूल कर चुका था, इसलिए यद्यपि परित्थिति- 


जीवन-विकास ८७ 
बादकी इस आलोचनाके बाद उसके मोलिक आकश्मिक-मेद-वाद- 
पर कुछ लिखनेकी आवश्यकता ग्रतीत नहीं होती; फिर भी हम कुछ 
पँक्तियोमे उसपर भी प्रकाश डालनेका यत्न करेंगे । | 

डार्विनका अपना मौलिक सिद्धान्त 'अ' से 'ह” तक स्वोशरम आकत्सि- 
कतापर आश्रित है। आकस्मिक शब्दका प्रयोग भारतीय दादैनिक साहि- 
ज्यम भी हुआ है | पौरर्य और पाश्चात्य दोनों ही सहित्योम उसका एक 
ही अथे है और वह यह कि बिना किसी कारणके कार्यका उत्पन्न 
है। जाना | भारतीय दाशैनिकोके सामने नास्तिक-जगतकी ओर्से 
जब संसारकी उत्पत्तिका हल “ आकस्मिक-बाद ? द्वारा किया गया, 
तो उन्होंने उसकी आलोचनाम अन्यान्य हेतुओंके साथ यद्द भी लिखा 
कि * अतोउकस्मानिवत्थेमानं पुनर्निवेत््यथति ” | जिस वस्तुकी उत्पत्ति 
आकश्मिक शैलीपर हुई है, वह तो एक ही बार पैदा हो सकेगी, यह 
तो आवश्यक नहीं कि उस प्रकारका अवसर संदेव उपस्थित होता 
रहे | फिर उसके नाशका भी ते ठिकाना नहीं। यदि वस्तुकी उत्पत्ति 
सकारण होती, तब तो कारण-नाशसे कायेका नाश हो सकता थह 
परन्तु कारणरद्वित किसी वस्तुका नाश कैसे हो संकेगा ? इन सब 
सामान्य दोषोकी छोड़ते हुए हमें डार्बिन-सिद्धान्तके मूल स्वरूपपर 
एक बार फिर दृष्टि डाल लेनी चाहिए । आकश्मिक-मेद-वादसे 
डाबिनका आशय है कि किसी प्राणीमे अकस्मात्‌ कोई भेद ( उदा- 
हरणंके लिए रंग-संबन्धी भेद ) पैदा हुआ, फिर सन्ततिससंक्रान्तिके 
द्वारा वह विशेषता पीढ़ी दर पीढ़ी विकसिततर होती जाती है. और 
अन्तम इसी विकासके कारण एक सबेथा नवीन जातिकी उत्पत्ति हे 
जाती है। वैज्ञानिक दृष्टिसे भी और लोकिक इश्टिति भी यह सरलताकें 
साथ कहा जा सकता है कि किसी विशेषताके सन्ततिर्म संक्रल्त 


८ प्रपशअ-परियय- 
होमेके लिए यह आवश्यक है कि वह विशेषता माता-पिता दोनंमे 
पाई जाय । ऐसी अवस्था एक प्राणीमं विशेषता पेदा होनेके बाद 
यदि उसे उसी प्रकारकी अपनी सहर्धर्मणी भी उपलब्ध हो सकी, 
तब तो वह विशेषता सन्‍्ततिर्मे जाकर विकसिततर हो सकेगी; परन्तु 
यदि उसकी सहघमिणी विभिन्न-गुणोवाली हुई, तो प्रथम तो उस 
विशेषताका पुत्रमे संक्रा्त हो सकना ही दुष्कर है और यदि यथा- 
कर्थंचित्‌ हो भी सकी, तो उसका आगे बढ़ सकना और भी दुःस्साध्य 
है । इस आकस्मिक भेदके सन्ततिम संक्रान्तिके छिए पीढ़ी दर पीढ़ी 
तक समान धममवाले ल्री और पुरुषके सहयोगकी आवश्यकता 
अनिवार्य है, परन्तु इस आवश्यकताकी पूर्ति क्या जड़-प्रकृतिके अन्ध 
परिवतेन कर संकेंगे ? इस पीढ़ींम संयोगवरश तुल्यधमवाले पति- 
पत्नीकी यदि उपलब्धि हो भी सकी, तो क्‍या अगली पीढ़ींमं भी वह 
अन्ध संयोग फिर उसी प्रकारके समानधर्मी दो प्राणियोंको मिला 
सकनेमे॑ समय हो सकेगा ? यदि ऐसा सम्भव हो, तो उसे संयोगका 
भाग्य ही कहना चाहिए । परन्तु यह अद्भुत संयोग संदेव हमारा 
साथ दे सकेगा, ऐसी गवाही हमारा मस्तिष्क नहीं दे रहा है । 
फलत: उत्क्रान्तिवादकी आलोचनाके उपसंहारम सिफे इतना कह 

देना पयोप्त होगा कि लाप्छासका नेबुला और प्रकृतिकी अन्ध-गति 
न तो उस व्यवस्था एवं स्थिरताकी जन्म दे सकती है और न उस 
सौन्दर्यको पैदा कर सकती है जिसकी आवाज प्रकृतिकी दरो-दीवारसे 
आ रही है | यह व्यवस्था, यह स्थिरता और सौन्दय ऐसे हैं. जिनकी 
एक मीठी मुस्कान संसारमे तुच्छसे तुच्छ पदार्थके भीतर दिखाई देती 

और यही वह मृदुल मुस्कान है जो उत्कानिवादके उछलते 
कुझैजपर जद्दरीली छुरी फेर रही है--.- 

“ यह वह दुश्मन हैं जो हँस हँसके दगा देते हैं ।” 





सप्तम परिच्छेद 
विश्वका विकास और विलय 
सांख्य-सिद्धान्त 
पिछले परिच्छेद्ेम हमने जिस उत्क्रान्तिवादकी आलोचना की है, 
उसका उदय भी पश्चिमप्र हुआ और उसका अस्त भी अन्तको 
पश्चिमम ही हो गया | आज पश्चिम भी उस पुराने उत्कान्तिवाद- 
की आवाजर्म जोर नहीं दिखाई देता और सन्‌ १९१४ के वैज्ञा 
निक संप्ताहने तो एकदम 006 ० 4090० कहकर उसका बहिष्कार 
कर दिया । आज उस सिसकते हुए मृतःप्राय उत्कान्तिवादकी दिल 
मसोस डालनेवाली दर्दभशी आह रह रह कर सुनाई दे जाती है, 
मानो वह कह रहा है--- 
मेरा रूपो रड्भ बिगड़ गया, 
मेरा वक्त मुझसे बिछुड़ गया, 
जो शजर खिजांसे उजड़ गया, 
में उसीकी फस्ले बहार हूँ । 
मगर अपने * वक्त ”में इस उत्क्रान्तिबादने योरापम एक तह- 
ठका मचा दिया था। चारो ओर इसहीकी चहल पहल थी । 
अपने बिलकुल प्रारम्भिक समयसे ही उत्क्रान्तिबादने इंसाई धर्मकी 
जड़ खोदना प्रारम्भ कर दिया था। इस धमेका वह प्राचीन भव्य 
भवन इसकी तुफानी टक्करोंको सहन न कर सका ओर अन्त सन्‌ 


८८ प्रपश्च-परिचय- 


१९०० में हेकलकी विश्वविस््यात पुस्तक “दि रिडछ आफ दि 
यूमीवस १ पृए७ पांवत6 ० 896 एप्रंएछ8७ के प्रकाशनके साथ 
ही हजारों वर्षका वह प्राचीन प्रासाद घड़-धड़ाहटक साथ गिर 
पडा और जर्मी दोज हो गया । योरोपीय जगतके धार्मिक और 
वैज्ञानिक दर्ले बडी कशमकश हुई है | इस जद्दो-जहदका 
क्षेत्र सैद्धान्तिक विवेचनाके पथका भी अतिक्रमण कर क्रियात्मक 
जीवन तक पहुँच गया था। शक्तिशाली धर्माचायौने वेज्ञानिक तथ्यो- 
के अनेक अन्वेषणकत्ताओंकी केवल इस लिए कि उनके अन्बेषण 
बाइबिलकी घटनाओंके विपरीत पड़ते थे, बड़ी क्रूरताके साथ मरवा 
दिया । इन नृशंस हत्याओने ईसाई घमका इतिहास करलुंकित कर 
रखा है | ऐसा प्रतीत होता है कि उस समय घम और विज्ञान 
एक दूसरेंके जानी दुश्मन हो चुके थे, उनका एक साथ समन्त्रय 
असम्भव था--- 
हम और रकीब दोनों, पकर्जा बहम न होंगे । 
बह होंगे इम न होंगे, हम होंगे वह न द्वोंगे ॥ 

यह उत्क्रान्तिवादका योरीपीय पहल था। 

भारतवर्षके दाशेनिक क्षेत्रम भी उत्कान्तिधादका विकास हुआ 
है, परन्तु हमारी इृष्टिम उस इतनी अधिक विरोधिनी मावनाओंका 
शिकार नहीं बनना पड़ा है। भारतीय दाशैनि्कोने अधिकांशर्म विश्व- 
विकासकी समस्याका हल उत्क्रान्तिवादके द्वारा किया है । सांख्या- 
चायीन जिस शैलीपर विश्व-विकासका प्रतिपादन किया है, वह धार्मिक 
और दाशनिक दोनी साहित्याम मान्य समझी गई है। य्पि वेदान्त- 
की इृष्टिसे उस विकास-क्रमंक एक कदम पीछे हटनेकी आवश्यकता 


- सांख्य-खिद्धसन्त ्टर 


है, मगर उस एक कदमके बाद सांख्य ओर वेदान्त बराबर कदम 
मिलाये जा रहे हैं | अन्य भी किसी सम्प्रदायके साथ यदि सांख्यीय 
विकास-क्रमका भेद पड़ता या पड़ सकता है, तो उसी आरम्भिक 
पर्दम, उसंके आगे तो छगभग सारा दाशैनिक और धार्मिक सहित्य 
एक स्वर्स सांख्यकी हाँमे हों मिला रहा है । 

सांख्यके अनुसार इस विश्वका विकास एक व्यापक, निरवयव और 
अव्यक्त प्रकृतिंस हुआ है। यह प्रकृति अपने काम स्वतंत्र है, उसके 
ऊपर किसी दूसरेका वास्तविक आधिपत्य नहीं है । उसके कायोरम्भ- 
के लिए प्रकृति-पुरुषका संयोग मात्र पर्यीपत है। सांख्याचायीने इस 
विश्वका विस्लेषण किया है ओर उसके परिणाम रूपमें दो अन्तिम 
मोलिक तत्वौंकी स्व्रीकार किया है । संसारकी समग्र चेतन-सत्ता 
एक ओर है ओर दूसरी ओर है विश्वकी अचेतन-सत्ता | इस 
चतन-सत्ताका नाम सांख्यकी परिभाषांम “ पुरुष ” २*८४ गया हे 
ओऔर अचेतन-सत्ताके लिए उस शाख्रमें प्रकृति, प्रधान, अव्यक्त 
आदि दाब्दोका प्रयोग हुआ है । इस अचेतन-सत्ता प्रकृति, प्रधान 
या अन्यक्तसे ही इस विश्वका विकास होता है और अन्‍्तको इसीमें 
उसका बिलय भी हो जाता है--- 

अव्यक्ता्यक्तय: सवा: प्रभवन्तदरागमे | 
राज्यागमे प्रछीयन्ते तत्रैबाव्यक्तसंशके ॥ 

अथीत्‌ सृष्टिकालके आनिपर अब्यक्त प्रकृतिसे ही इस व्यक्त विश्वका 
बिकास है। जाता है और प्रल्यंके समय उसी अव्यक्तरम फिर उसका 
विलय हो जाता है । 

सांख्याचायीकी दृष्टिम इस अव्यक्तसे व्यक्तकी उत्पत्ति या विकास- 


९० प्रपश्च-परिचय- 





के लिए किसी अन्य नियन्ताकी अपेक्षा नहीं है। अन्यक्त स्वयं अपने- 
मे पूणे और स्वतंत्र है। वह स्वयं इस विकासमें प्रदत्त होता है पुरुष- 
के मेक्ष-साधनके लिए । जैसे जड़---अचैतन--दुग्ध मँके स्तनो- 
मे बच्चेके जन्मसे पहले स्वयं ही आ जाता है, उसके लिए किसी 
ब्रेरणाकी आवश्यकता नहीं होती, इसी प्रकार अचेतन प्रकृतिके भीतर 
पुरुष-विमोक्षके लिए स्वयं ही प्रवृत्ति होती है । यह प्रवृत्ति किसी 
कारणान्तरकी अपेक्षा नहीं करती--- 
वत्सविवृद्धिनिमत्तं क्षीरस्य यथा प्रवृत्तिरक्षस्य । 
पुरुषाविमोक्षनिभित्त तथा प्रवृत्ति: प्रधानस्य ॥ 

इस ग्रवृत्तिके लिए प्रकृति-पुरुषका सम्बन्ध मात्र पर्याप्त है, जिस 
सम्बन्धकी मिटाकर मुक्तिका साधन अव्यक्तका सगे कर संके । परन्तु 
वेद, उपनिषद्‌ और गीता आदि प्रन्थेनि इस प्रकृतिकी प्रवृत्तिस पहले 
एक अवस्था और बताई है--- 

४ हिरण्यगर्भ: समबतंताम्रे भूतस्य जात: पतिरेक आसीत्‌ ” 

अथोत्‌ आदिम समस्त जगत्‌का नियामक एक हिरण्यगभे परमात्मा 
था और उस परमात्माके द्वारा ही सृष्टिका विकास हुआ । इसी भावको 
गीताके शब्दामं यो कद्ा जा सकता है--- 

मयाध्यक्षेण प्रकृति: सूयते सचराचरम । 
हेतुनानेन कीन्तेय जर्गाद्धिपरिवतेते ॥ 

फलत: भारतीय सहित्यका दूसरा विचार यह्द हे कि अव्यक्तसे 
व्यक्त जगत॒के विकसित होनेके पहले उसमे एक परमात्माकी प्रेरणाकी 
आवश्यकता है, जिसे आस्तिक दशनकार “ईक्षण” शब्दसे निर्दिष्ट करते 
है । इतने अंशर्म मतमेदके रहते हुए भी इसे हम सांख्यके मूल 
प्रस्ताव एक संशोधन मात्र कहना चाहते हैं। इतने संशोधनके साथ 


सांख्य सिद्धान्त ९१ 


सांख्यके मूल प्रस्तावका रोष सारा अंश ज्योका त्यों ठगभग एकः 
मतसे सारे धार्मिक ओर दाशैनिक संसारको स्वीकार है, ऐसा किसी हृद 
तक कहा जा सकता है । 

इसके आंगे जो विकास-प्रक्रिया दी गई है, उसको सांख्यके अपने 
शब्दोमं गुण-परिणाम-त्राद कहा जाता है । इसी गुण-परिणाम-वादको. 
हम पाश्चात्य संसारके उत्क्रान्तिवादके स्थानपर अभिषिक्त करना चाहते 
है (सम्मव है कि बहुतसे विचारकौंको इससे मतभेद हो; परन्तु इस 
गुण-परिणाम-वादकाी उत्कान्तिवादका स्वरूप देनेसे पहले यह बात. 
समझ लेनी चाहिए कि यह गुण-परिणाम-बाद केवछ विश्व-त्रिकास 
(08770009] ॥४४0]०॥०० के अशम ही उत्क्रान्तिवादके साथ टक्कर 
बा सकेगा | 2900शां०७ +ए०ए०४०४ प्राणि विकासके सम्बन्धम 
सांख्यका विकास-क्रम उत्कान्तिवादसे किसी प्रकार सहमत न हो 
सकेगा । अस्तु । 

गुण-परिणाम-बादके स्वरूप एवं प्रक्रियाके स्पष्टीकरणके पहले 
उस सबके आदि और मूल कारण अब्यक्त-प्रधान या प्रकृतिक असली 
स्वरूपको समझ लेनेकी आवश्यकता है । सांख्याचायोकी ग्रकृति निर- 
बयब, अब्यक्त और व्यापक है | संक्षेपम उसका स्वरूप--- 

“ सस्वरजस्तमसां साम्यावस्था प्रकृति: ” 

सत्त, रज और तम इन तीनो गुणौकी साम्यावस्थाका नाम प्रकृति 
है । सत्त, रज और तम इन तीनोकी समष्टि-बह समष्टि जिसेस विषम- 
ताकी उत्पत्ति नहीं हुई है-प्रकृति शब्दसे कही जाती है, जेसा कि 
हम पहले लिख चुके हैं। प्रकृत प्रसंग प्रयुक्त हुआ “गुण” शब्द बहुधा 
भ्रामक दो जाता है | साघारणत: लोकमें भी और दाशैनिक परिभाषा- 
में भी * गुण ! शब्द द्रब्यम रहनेवाले किन्‍्ही धर्मोके लिए प्रयुक्त होता 


रख प्रपश्ध-पारियय- 


है; परन्तु सांख्यके यह सत्त, रज और तम उस ग्रकारके गुण नहीं 
है। इनका आश्रय इनसे मित्र कुछ ओर हो, ऐसा सांख्यको अमीष्ट 
नहीं | यह कहा जा सकता है कि सांख्यम यह गुण शब्द अपने 
मुख्याथमे प्रयुक्त नहीं हुआ है।इस बातको सांख्य-कारिकाके 
व्याख्याता स्रय॑ वाचस्पति मिश्रने भी “* गुणा: पदाथों: ” लिखकर 
स्वीकार किया है। मिश्रजीके इन शब्दोका आशय यह है कवि राजा- 
ओके सवोधेसाघधक अमात्य आदिके लिए “गुण ” शब्दका प्रयोग जिस 
प्रकार तात्कालिक लोकव्यवहारम होता था, उसी ग्रकार “ पुरुष ? रूप 
राजाके भोग ओर अपबगेरूप अर्थके सिद्ध करनेवाले सत्त आदिके 
लिए भी गुण शब्दका प्रयोग होता है। मिश्रजीके उपयुक्त दोनों 
शब्देकी व्याख्याम श्रीबाल रामोदासीनकी टीकाका यही। आशय है--- 

यथा राज्ष: सवोर्थेनिवाइका अमात्यत्रम्भतयो गुणा इति ज्यवष्नियन्ते 
पराथेक्तातू, तथा पुरुषरूपराञ्को भोगापवर्गरूपाथसाधका ये सत्त्वा- 
दयस्ते5पि पराथेक्त्वसामान्याद्‌ गुणा इति व्यवहियन्ते । 

पाश्चात्य विज्ञानकी भावनाओंसे प्रभावित हुए छोगोंको सांख्यके 
सत्त, रज और तमकी अपेक्षा वैज्ञानिकोके ताप, गति ओर आकपेणका 
रूप शीघ्र समझमें आ सकता है । पाश्चात्य विद्वान्‌ भी सरीके आर- 
म्ममें ताप, गति और आकर्षणकी स्वीकार करते हैं | फछतः यही 
त्रिगुणात्मक अव्यक्त या प्रधान है जिससे विश्वका विकास हुआ है । 

हम अपने दैनिक अनुभवम यह देख चुके हैं कि किसी कार्यके 
क्रियात्मक रूपमे होनेके पहले कत्तोंके हृदयम उस कार्येकी कतेब्यताके 
सम्बन्धम एक व्यवसायात्मक बुद्धिका प्रादुभोव होता है और उसके 
बाद ही कार्यकी क्रियात्मक रूपकी उपलब्धि संभव है। शाख्रीय 


सांख्य सिद्धान्त के 
दश्टिस भी--- 
£ यन्म्नसा ध्यायति तद्बाचा वदति 
यद्वाचा बद॒ति तत्कमंणा करोति 


कार्यका विकास होनेके पहले मनमें उसका चिन्तन होता है, इस 
लिए अव्यक्त प्रकृतिसे विक्रतिरूप कार्य होनेके पहले भी उसके 
मानसिक चिन्तन या व्यवसायात्मक बुद्धिकी आवश्यकता है । इसी 
व्यवसायात्मक बुद्धिको जगतके विकासमे इंश्वरीय सत्ताको स्वीकार 
करनेवाले 'ईक्षण” नामसे पुकारते हैं। “ तेदेक्षत्‌ बहुस्यां ”'के राब्दोमे 
उसी व्यवसायात्मक बुद्धि या उसी ईक्षणका निर्देश किया गया है, 
उसी उनकी धारणा है। सांख्यमतानुयायी तो प्रकृतिको स्वतंत्र 
मानते हैं ओर उसीसे विश्वका विकास हुआ है, यह उनका विश्वास 
है । इस लिए उनके यहाँ इस व्यवसायात्मक बुद्धिके विकासका प्रति- 
पादन उसी ग्रकृतिर्म किया गया है | अब्यक्तसे विकृति होते समय 
सबसे पहली विशेषता जो पेदा होती हे, वह यद्दी बुद्धि है। इसी 
बुद्धिको सांख्यन महान्‌ या महत्तत्व शब्दसे निर्दिष्ट किया है । बुद्धि- 
की यह नाम सम्भव है, उसके निजी महत्वंके कारण दिया गया हो 
अथवा अव्यक्त प्रकृति अब बढ़ने छगी है, इस लिए उसके महान्‌ 
बब्दसे कहा हो । जो कुछ भी हो, परन्तु यह स्पष्ट है कि विकृति 
होनेके पहले प्रकृतिके भीतर एक व्यवसायात्मक बुद्धि पैदा हुई । एक 
ब्रात जो इस व्यास्यांके साथ खटकती है यह है कि ग्रकृति ते 
अचेतन है, उस अचेतन ग्रक्ृतिम व्यवसायात्मक बुद्धि. केसे पेदा हो 
सकेगी £ सांख्य-फिलासफीकी इस व्याख्याके विधाता जिसका कि 
अवलम्बन हम कर रहे हैं, छो० तिलकने इस प्रश्नका भी उत्तर देनेका . 


९्ड प्रपश्चन-परिसखय- 


यत्न किया है । पाश्चात्य वैज्ञानिकोंके अनुसार जड़-परमाणुओंके भीतर 
भी एक भ्रकारकी बुद्धि होती है। बिना इस अनुभूति या बुद्धिके द्रव्यो- 
की रासायनिक ग्रीति या अप्रीतिका उपपादन न हो सकेगा--- 

ए[|ा0फ7 क्षय. भछापाएएपंता रण छा. ४ णगयांठ 80 ६१० 
0077707०8 890व 8 ग्राऊा ६०० )06707069% 0 
(हछ्मांहा'ए 2'6 ा९फ्रांए80060, ?]68076. 8४0 एछ्वंण, 
80878 #एप ॥#एश'शछं00, 809980007 870 ॥कृप्र४070 70प8 
59 ७0णाह्रणा +0 &] 86078 ७ &0 82828/62७४९, 0ि" 06 
77070 6768 0 &60778 छ00४ 77080 8826 7]908 47 008 
इण्9४07 80१ ता880[प0807 0०28 ए96७फांट्श 607990770 
छक्का 906 ९छड़ांश्ांगरत तार एए #ग्रपपाएहु 60 था 
4८॥86/#070 दक्द पा, 

--नि%००४०। 

हेकलके इन शब्दीमं उसी बुद्धि 3:07४८ 800 की आवश्य- 
कता प्रतिपादन की गई है। उसके स्वीकार किये बिना रासायनिक 
विज्ञानकी साधारणंसे साधारण बरातका भी स्पष्टीकरण असम्मव है । 
फलत: जब आज पाश्चात्य विज्ञानके शब्दीमे जड़ परमाणुओंके भीतर 
एक श्रकारकी बुद्धि स्वीकार की जा चुकी है, तब सांख्यके सत्तत, रज 
और तमरूप जड़ ग्रकृतिके भीतर व्यवसायात्मक बुद्धिका आविभीव 
हुआ, यह सिद्धान्त करना असंगत क्यों कहा जायगा ? ग्रकृतिकी इस 
बुद्धिम ओर हमारी बुद्विम केवल इतना अन्तर कहा जा सकता है 
कि हमारी बुद्धिके साथ चेतन-सत्ता पुरुषका सम्बन्ध है, इस लिए 
उसका अनुभव हो जाता है या वह स्वर्यवेद् है; परन्तु जड़ प्रकृति- 
की ब्यवसाथात्मक बुद्ध चेतन-सम्बन्ध न होनेसे अस्वयंबेद् ही 
रह जाती है । इसके अतिरिक्त व्यवसायात्मक बुद्धिका स्वरूप जड़ 


सांश्य सिद्धान्त ््‌ 
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# पटल टल्‍चिषलिड अल चल चल पटक 


प्रकृति और चेतन प्राणियार्म उमयत्र समान ही है । स्वयं मूल प्रकृति 
अव्यक्त है, एक है और निरवयव है। इस व्यवसायात्मक बुद्धिके 
विकासके साथ ही उसमे एक प्रकारकी व्यक्तता आने लगती है, इसी 
लिए उसे महान्‌ शब्दस भी कहा गया है। परन्तु यह व्यक्तत्व 
केवल अव्यक्त प्रकृतिकी अपेक्षासे है, अन्यथा सूक्ष्मताकी दृष्टिसे अभी 


कोई विशेष भेद-भावना उत्पन्न नहीं हुई, साथ ही प्रकृतिकी निरबय- 
बता भी अबतक अक्षुण्ण बनी हुई है। 


इस प्रकार महत्तत्तके विकास होनेके साथ ही प्रकृतिके अनेक 
भआवात्मक विभागकी आवश्यकता प्रतीत होने रगी | अब तक प्रकृति 
एक थी-निरवयव थी। भेद-भावना हुए बिना एकसे अनेककी 
उत्पत्ति कैसे होगी, इसलिए एक प्रकृतिम भेद-भावनाके वरिकासकी 
आवश्यकता है, उसके त्रिना अनेक नामरूपात्मक जगतका विकास 
न हो सकेगा । अपने छोकिक अनुभव हम देखते हैं कि भेद-भाव- 
नाका मोठा रूप मेरा तेरा है | में-त्‌ और मेरा-तेराके भीतर संसारकी 
सारी भेद-भावनाओंका अन्तभाव हो जाता है । इस मैं-तूकी उत्पत्ति- 
का अअय एक मात्र अहँमन्‍्यताकों है। दूसरे शब्दों अहम्मन्यता ही 
भेद-भावकी जननी हे । अथोत्‌ अहम्मन्यता कहे या भेद-भावना 
कहे, इसकी उत्पत्तिसे ही एक प्रकृतिम अनेकत्वका विकास हो सकेगा । 
यह अहम्मन्यता बुद्धिका काये हे अत एवं बुड्धिके बाद इस अहं- 


मन्‍्यता या अहंकारहीका विकास हो सकता है | इसी लिए सांख्या- 
चायने लिखा है--- 


/ प्रकृतेमद्दान्‌, महतो5हझ्भारः ! 
प्रकृतिंस महत्तव-बुद्धिका विकास हुआ और महत्ततसे अहकूएए« 


श्र प्रपश्च-परिचय- 


की उत्पत्ति हुई | अथोत्‌ इस अह्भारकी उत्पत्तिके साथ ही एक 
प्रकृतिम अनेकत्व और निरवयव प्रकृति सावयवत्त्वकी उत्पत्ति हो गई 
है । महत्तत्वके विकासके साथ प्रकृतिके अव्यक्तलवके स्थानपर व्यक्त- 
त्वकी उत्पत्ति हुई है, तो अहड्लार-बिकाससे प्रकृतिकी एकता भंग 
होकर अनेकताकी उत्पत्ति हो गई है, परन्तु सूक्ष्मता अभी ज्योकी 
त्यौं बनी हे । 

अहड्डार या भेद-भावनाके बिकासके बाद सृक्ष्म रूपमे इस अनेक 
नामरूपात्मक विश्वका विकास आरम्भ होता है । इस संसारका स्थूल 
इश्टिसि यदि विस्लेषण किया जाय, तो उसमें दो प्रकारके पदार्थ 
मिलेंगे | एककी हम सेन्द्रिय-जगत्‌ और दूसरेकी निरिद्विय-जगतके 
नामसे कह सकते हैं | पहलेके भीतर मनुष्य आदि समग्र प्राणियोका 
अन्तभोव हो सकेगा, जो इच्द्रियासे युक्त है ओर दूसरी अ्रणीर्म इच्द्रिय- 
रहित शैष विश्वका परिगणन हो जायगा । इनमेसे सेन्द्रिय-जगत्‌ 
तीन भागम विभक्त है । एक उसका स्थूल देह जे। जड़ है, दूसरी 
उसके साथ सम्बद्ध चेतन-सत्ता ओर तीसरी इन्ध्रियाँ । इम्द्रियोसे यहाँ 
केवल इन्द्रियोकी शक्तिका प्रहण है, इन्द्रिय-गमोलकौका नहीं । इन 
तीनोमेंसे स्थूछ देहका--जिसके भीतर शक्तिरहित इन्द्रिय-गोलक भी 
सम्मिछित हैं---अन्तभाव भी निरिन्द्रिय-जगतमें किया जा सकता है । 
ऐद्धियक-जगतमे केवल इच्द्रिय-शाक्तिका ही प्रयोजन है । और तीसरी 
चेतन-सत्ता इन दोनों प्रकारके जगवसे भिन्न है । इनमेंसे चेतन- 
सत्ता तो ख्यं नित्य कूटस्थ है | उसका विकास तो न होता है और 
न उसकी आवश्यकता है । शेष अंश वही दो रह जाते हैं, एक 
ईन्द्रियाँ और दूसरा निरिद्धिय-जगत्‌ | फलतः अहंकी भेद-भावनांके 


स्ांण्य सिद्धाम्य शक 


बाद विश्व-नानात्वके रूप, मूलरूप इसी द्विविध जगतके विकासका 
प्रयाजन है और सांख्य सिद्धान्तके जनुकूल हुआ भी बस्तुतः 
ऐसी ही है । 

अहंकारसे दो तत्तोकी उत्पत्ति होती है--- 

« अहदकूरात्पंचतन्मात्राणि उमयमिन्द्रियम्‌ ? 

एक पंचतन्मात्राएँ और दूसरी एकादश इन्द्रियाँ । पंचतन्मात्राएँ 
निरिन्द्रिय-जगत॒की उपलक्षण या मूल कारण हैं. और उमयमिद्धि- 
यमके द्वारा इन्द्रिय-जगतकी उत्पत्तिका निर्देश सूत्रकारने किया है। 
तन्मात्रा शब्दस पंच सूक्ष्ममूत या रूपतन्मात्र, रसतन्मात्र, गन्धतन्मात्र, 
स्पशतन्मात्र और दाब्दतन्मात्रका ग्रहण होता है । ये ही तम्मात्राएँ 
स्थृछे भूतीका आदिम स्वरूप है। पंचभूत त्रिवृत्करण या पंचीकरण- 
द्वारा तयार हुए इन्हीं पंचतन्मात्राओंके सम्मिश्रणका नाम है| अथोत्‌ 
उपलब्ध होनेवाले स्थूलभूत वस्तुतः अपने शुद्ध स्वरूपमें नहीं बल्कि 
एक मिश्रित रूपम ही उपलब्ध होते हैं । परन्तु उस मिश्रणके तैयार 
होनेसे पहले मिश्रणके अवयब विश्ुद्ध पदाथोकी आवश्यकता है, उनके 
बिना यह मिश्रण केसे तय्यार हो सकेगा ? इसी विशुद्ध स्वरूपके 
उपपादनके लिए सांख्यने पंचतन्मात्राओंको स्वीकार किया है | इन्हीं 
पंचतन्मात्राओके भीतर समग्र निरित्विय-जगत्‌ समा जाता है । 

न केवल सांख्यने ही बल्कि भारतके समग्र दाशोनिक और धार्मिक 
साहित्यन जगतके मूलरूपमे पंचमहाभूतोंकी कल्पना की है ओर इन्हीं 
महाभूतोंको मोलिक तत्त्व माना है। इस सम्बन्ध पूर्व और पश्चिम 
बड़ा भेद है। पाश्चात्य बैज्ञैनिक आजतक मरेडिक तत््वोंके सम्क्धर्म 
अपना अन्तिम निर्णय नहीं दे सके हैं; परन्तु भारतके दष्शीनिक केज्रम 


पु 3 


ध्ट अपल्-परिचय- 
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पंचमूर्तोकी कल्पना शायद एक अज्ञात अतीतसे चढी आ रही है 
और सहित्यके प्रत्येक क्षेत्रम उसने ऊँचा स्थान पाया है | भारतीय 
पंचभूताकी कल्पनाम उपपत्ति भी जबरदस्त है| यदि हम अपने 
निजी अनुभवका विस्लेषण करें, तो उसके परिणाम सम्भवतः पौँच 
प्रकारके अनुभव मिलेंगे, जिनमें प्रत्येक अनुभव विभिन्न प्रकारसे होता 
है । कोई अनुभव आँखद्वारा होता है, किसीका जन्म कानसे होता 
है, तीसेरेका कारण शायद त्वचा है, चौथेकी उत्पत्ति नासिकासे 
होती है और पौँचंव प्रकारका अनुभव हमारी रसनासे पैदा होता है । 
इस प्रकार पाँच विभिन्न इन्द्रियोद्दारा पाँच प्रकारकी प्रतीत्ति हमे उप- 
लब्घ होती है । यही पाँच ज्ञानिन्द्रियाँ हमारे देहम प्रतीत होती हैं । 
इनके अतिरिक्त और कोई इन्द्रिय अथक प्रयास करनेपर भी शायद 
हमें उपलब्ध न हो संकेगी । साथ ही एक बात और है और वह है 
इन्द्रियोंका पातिव्रत्य । एक इन्द्रियका सम्बन्ध एक विषयके साथ ही हो 
सकेगा । दूसरे विषयकी कामना कर सकना उसके लिए स्वप्न दुलेभ 
है। चक्षु रूपको ग्रहण करेगी, दृजार प्रयत्न करनेपर भी रस, गन्ध, 
शब्द और स्पशके साथ चाहे वह कितने ही आकर्षक, सुन्दर और अलो- 
किक हो, संबन्ध करनेको तैयार न होगी | इसके विरुद्ध चाहे कितना 
ही भद्दा रूप उसके सामने छाकर रख दो वह एक आदर्शकी तरह 
आगे बढ़ेगी ओर बड़ी दृढताके साथ उसका ग्रहण करेगी, उसी 
असाधारण अदाके साथ जो उसकी अपनी विशेषता हे | चक्षुः प्रहण 
करेंगी, तो रूप-केवलरूप-को। अगर रूप न मिलेगा तो अपनी उसी 
आनपर जान दे देगी; मगर मजाल कि किसी औरपर मन चला तो 
जाय । मानो गवसे माथा उठाये कह रही है--- 
* गंगाम्भ:विशवता मया निजकुछे के स्थाप्यते दुवेश: ! 


सांख्य सिद्वान्त रद 
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ठीक यही बात ज्योकी त्यों शेष इन्द्रियोंके सम्बन्ध भी कही 
जा सकती है। फ़रूतः हमोर पास पौँच-केवल पौच-हनेन्द्ियोँ हैं 
ओर बह भी ऐसी हृठीलीं कि एकके सिवाय दूसरे विषयको अ्रह्रण 
नहीं करतीं । इसका अर्थ यह है कि हम समम्र संसारकों इन पांच ही 
प्रकार्से समझ सकते हैं । अथीत्‌ समम्र ज्ञेय बिज्ल इन्हीं पौच भागों 
विमक्त किया जा सकता है । शेष विश्वका विभाग किसी भाँति भी 
रूप, रस, गन्ध, स्पशे और शब्दकी सीमाको पार करके नहीं जा 
सकता । 

अथीत्‌ समग्र विश्वका अन्तमोव इन पौँंच और केवल 
इन्हीं पाँचके भीतर हो जाता है । अपने शुद्ध स्वरूपमें यही 
पाँचो तन्मात्रा दब्दंस कहे जाते हैं ओर परस्पर सम्मिश्रणके बाद 
वही पंचमहामर्तोके रूपमे परिणत हो जाते हैं | इस प्रकार अन्त 
यह कहा जा सकता है कि भेदभावनाके बाद विविध जगतके मूल 
रूपमे इन्द्रियों और तन्मात्राओंके अतिरिक्त किसी ओरकी उत्पत्ति 
युक्तिक दरबास्म सम्भव ही प्रतीत नहीं होती | इसी लिए तो सांख्य 
सिद्धान्तने अहृद्भाससे दो-केवल दो-की उत्पत्तिका निणेय किया है । 


अहंकारसे विकसित हुई पंचतन्मात्राओंका चरम विकास 
पंच महाभृतोमं समाप्त होता है और उसके साथ ही सांख्य- 
का विकासक्रम भी समाप्त हो जाता है । सांख्यने अव्यक्त 
प्रकृतिस प्रारम्भ कर अन्‍्तम उसे पंच महामतोंके विकसिततम स्वरूप 
तक पहुँचा दिया | इसके आंगे सांख्य चुप है । परन्तु जहाँ सांख्य- 
कमका अन्त हुआ है, वहींसे वस्तुतः नेयायिकके विकासका प्रारम्भ 
होता हे । पंचभू्तोके परमाणुआ्में ही सांस्यीय विकासका अन्त और 


१७७ ब्रषफ्श्-परिचय- 
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नैकपिककफे विकासका आरम्भ हुआ है । इसलिए आंगेकी प्रक्रियाके 
किए हमे विवश होकर न्यायका आश्रय लेना पडेगा। सांज्यद्वारा 
उसका हल स्पष्टता ओर स्वारस्यंके साथ मुस्किल्से हो सकेगा । 
इस ग्रकार अव्यक्त ग्रकृतिसि लेकर सांख्यीय विकासकी चरम सीमा 

पंचभूर्ती पयेनत जिन तत्त्वोकी क्रमशः उपलब्धि हुई है, उनकी 
संख्या २० है--- 

१ अव्यक्त 

१ महान्‌ 

१ अहंकार 

५ तन्‍्मात्रा 

११ इन्द्रियाँ 

५ महाभूत 

इनके आतिरिक्त एक चेतन-सत्ता ओर हे जिसे सांख्यने पुरुष 

शब्दसे कहा है । इस प्रकार सांख्य सिद्धान्तके अनुसार यह २५ 
पदार्थ अभीष्ट हैं । इनमें प्रथम अव्यक्त समग्र संसारकी प्रकृति है, वह 
नित्य है। उसकी उत्पत्ति किसीस नहीं हुई, इसलिए वह किसीकी विकृति 
नहीं । अन्तिम पुरुष सांख्य सिद्धान्तके अनुसार उदासीन है, वह न 
किसीकी प्रकृति और न किसीकी विकृति । शेष २३ पदार्थ दो भागँंमें 
विभक्त हैं | पहले सात (महत्‌ , अहड्भार और पंच तन्मात्रा ) एक ओर 
ओर अन्तिम सोलह ( ११ इन्द्रिय+५ भूत ) दूसरा ओर । पहले 
बनेके सात पदार्थ यदि स्वयं एक तत्वकी बिकृति है, तो उसके 
साथ ही दूसरे तत््वकी प्रकृति भी है । इसलिए उनका 
वर्गीकरण ' प्रकृति-विकृति ” नामक शीषेकके नीचे किया गया 
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है। शेष १६ पदाौको केवर बिक्ृति समझा गया है । यद्यपि 
पंचभू्तोंसि नाना प्रकारंके पदा्थौकी उत्पत्ति होती है, फिर भी उनसे 
किसी नवीन तत्त्वकी उत्पत्ति नहीं होती, इसलिए उन्हें किसीकी प्रकृति 
होनेका गौरब प्राप्त नहीं है, उनकी गणना केबल विक्ृतिर्म की गई 
है । संक्षेपमं इस सारे वर्गीकरणका संग्रह एक कारिकार्म इस प्रकार 
किया गया है--- 
मूलप्रकृतिरविकृतिमह॒दाख्य: प्रकृतिविक्रतयः सप्त । 
घोडशमस्तु विकारो न प्रकृतिन विक्रातिः पुरुष: ॥ 
पाश्चाद्य विज्ञान अभी विकास-क्रपपर आगे बढ़ता जा रहा है। 
उसके अन्वेषणोंका अन्त अभी नहीं हुआ है; फिर भी डार्विन और 
लाप्लासका विकासक्रम कमंस कम विज्ञानके शब्दीमें (0००४ ०६ 40808 
करार दिया जा चुका है । परन्तु पाश्चात्य उत्कान्तिवादकी इस प्रबढ 
पराजयके बाद भी हम तो यही कहँगे--- 
फ्तह व्‌ शिकस्त नसीर्बोकी है वले ए मीर । 
मुकाबला तो दिले नातवॉने खूब किया ॥ 
इसके विरुद्ध सांख्यका विकास-क्रम भारतीय दाशैनिक-द्षेत्रम सुदूर 
भतीतसे अटल पबतकी नांई स्थिर हे । मानो कद्ट रहा है-- 
हजार दाभमसे निकला हूँ एक जुम्मिशमें । 
जिसे ग्रूर दो आये करे वह कैद मुझे ॥ 


द्वितीय खण्ड 


रा प्रत्येक व्यक्ति अपने भीतर, और अन्य विविध 
प्राणियोंके भीवर एक 'चेतन-सचाका अनुभव करता है। 
यही चेतन-सत्ता ध्राणि-अगत्‌ और जड़-जगतको एथक्‌ 
करती है। इसीके कारण ही प्राणियोंके भीतर इच्छा, द्वेष 
प्रयत्न, ज्ञान और सुख-दुःखकी अनुभूति पाई जाती है। 
साधारणत: “ जीवात्मा ” शब्दके द्वारा इसका निर्देश किया 
जाता है | इस द्वितीय खण्डमें इसी “जीवात्मा ? विषयपर 
अस्तिक-नासिक विचारोंका संग्रह एवं अलोचना हुई दे । 
खण्डके अन्तमें जीवात्मास अत्यन्त सम्बद्ध कमेवाद 
और पुनजंन्मके महत्त्वपूर्ण सिद्धान्तोंकी आलोचना हुई है। 





अष्टम परिच्छेद 
चावोक-दशन 


भारतके दाशानिक साहित्यमेँ चावोक-दशन बहुत बदनाम हैं 
चुका है । आस्तिक आलेचकोंने उसके लिए प्रायः “ नास्तिक-शिंरे- 
मणि'की उपाधि रिज॒त्र कर रक्‍्खी है। चाबीक शब्दका अथे है 
* चारू रमणीयो वाकू उक्तियेस्य स चाबोकः” । जिसकी उक्ति-जिसके 
शब्द-मुननेंम बड़े सुन्दर प्रतीत हैं, उसके लिए. चाबोक शब्दका 
प्रयोग हो सकता है; परन्तु अब यह शब्द एक विशेष प्रकारके 
विचार रखनेवाले लोगोके लिए रूढ हो गया है। प्राचीन प्रवाद- 
परम्परासे प्रतीत होता है कि इन वरिचारोका प्रथम प्रचारक चाबीक नामका 
एक व्यक्ति था, पीछे उसीके नामके साथ उसके दाशेनिक विचारोकी 
“चावोक-दशीन” नामसे कद्दा जने रुगा | चावोकका काल और उसका 
जीवन-बृत्तान्त भारतके अन्याय ऐतिहासिक व्यक्तियोंकी भौँति ही अन्ध- 
कारम हैं। उसके जीवनके सम्बन्धमे प्रवाद-परम्पराके द्वारा इतना ही 
मालूम होता है कि वह वुहस्पतिका प्रधान शिष्य था; परन्तु यह 
बृहस्पति कौन है, इसका कोई निणय ऐतिहासिक साक्षीके आधारपर 
कर सकना दुष्कर है | चाबीकका असली समय क्‍या है, यह भी 
निश्चित रूपते कह सकना कठिन है; परन्तु हाँ इस सम्बन्ध्म हम 
कुछ अनुमान उसके लेखोंको देखकर लगा सकते हैं | प्रायः उन 
व्यक्तियोँकी सृष्टिका अ्रय जिन्हें आंगे चककर युगग्रवतेक कहा 


१०६ प्रपच्ध-परिचय- 


जाता है समय और परित्थितियोंकों होता है | दयानन्द, बुद्ध और 
ईंसाकी सृष्टि किसी स्कूल या कालेजसे नहीं। हुईं बल्कि अपने समय 
और तात्कालिक परिध्थितियांने ही मूलशंकरको दयानन्द, कुमार- 
सिद्वाथको बुद्ध और ईसाको मसीह बना दिया है| इस लिए इन 
युग-प्रवर्तकोके छेखो वा विचारों द्वारा तात्कालिक परिस्यितिका बहुत 
कुछ अन्दाजा लगाया जा सकता है । ढीक यही बात चाबोकके 
संबंधर्म भी कही जा सकती है । चाबोक भी अपने समयका एक 
युगप्रवतक हुआ है, अतः हमारे विचार्रम उसकी भी गणना महा 
पुरुषाम की जानी चाहिए । यद्रपि बहुत से लोग हमारे इस विचार- 
को देखकर शायद चैंकें; परन्तु हम ज्यों ज्यों चावोकके विचारोपर 
मनन करते हैं, त्यों त्यों हमारा यह विश्वास दृढ होता जाता है। यदि 
गीताके--- 
यदा यदा हि धमंस्थ ग्लानिमंत्रति भारत | 
अभ्युत्थानमघमंस्थ तदात्मानं सृजाम्यदम्‌ ॥ 

के अनुसार कृष्ण और दयानन्द, ईसा और बुद्धके उत्पन्न होनेकी 
आवश्यकता थी, तो भारतके उस ऐतिहासिक युगर्म चाबौककी भी उतनी 
ही आवश्यकता थी जितनी अपने समयके किसी अन्य समाज-सुधारककी 
हो सकती है | यद्यपि हम चाबोकके दाशेनिक विचारोंसे सहमत नहीं, 
फिर भी यदि उस समयकी परिस्थिति ओर चाबोकके व्यक्तित्वकी 
तुलनात्मक आलोचना करें, तो हम देखँगे कि उस समय चाबोकने 
जो कुछ किया वही ठीक था, वहीं संभव था और उसीके भीतर भार- 
तीय समाजका यथार्थ द्वित निहित था। चावोककी प्रत्येक चेष्टा उसकी 
सुन्दर सद्भावनाओंका परिणाम थी। उसके मस्तिष्कम॑ विचार-शक्ति 


खाधोक-दशेन १०७ 


थी, हृदयम भावना एवं भावुकता और वाणीम जोर था। उस समय जबः 
कि उसने वेदोका खण्डन किया, उस समय जब कि उसने परलोक,. 
आत्मा और परमात्माकी सत्तासे इन्कार किया और उस समय जब कि 
उसने भारतीय समाजके विधाता ब्राह्मणोंके विरोधर्म आवाज उठाई,- 
उसके भीतर वहीं पवित्र भावना काम कर रही थी जो एक भावुक 
डाक्टरके हृदयम हो सकती है, जिसका दिव्य दर्शन दयानन्द 

बुद्धंक्ष जीवनमें हुआ है । वेद, परलेक, आत्मा, परमात्मा और यज्ञ- 
यागादिके विरोधी उसके विचार ऐसे हैं. जो एक भावुक और भक्त 
हृदयंके आस्तिकको एकदम विदका देते है । इसी लिए भारतके 
आस्तिक-जगतमें चावोककी उन सद्भावनाओंका सम्मान करनेके बदले 
उसे बुरे शब्दीमं याद किया हे | परन्तु किसी युग-अ्रवर्तकके विरोधमे 
फतवा देनेके बदले हमे एक सरसरी नजर उसकी परिस्थितियां और 
भावनाओपर भी डाल लेनी चाहिए ओर एक बार यह भी विचार 

कर लेना चाहिए के यदि उस स्थितिर्मे हम होते, तो क्‍या करते, 

साथ ही उसने जो कुछ किया उसके भीतर किस प्रकारकी भावनाएँ 
काम कर रही थीं। हम चावोकके दाशीनिक विचारोको इसी दृष्टिसे 
देखनेका यत्न करेंगे | 


चार्बाकके लेखोंसे ऐसा ग्रतीत होता है कि उस समय भारतके 
धामिक जगवर्मं बहुतसे परिवर्तन हो चुके थे । वेदिक कर्मकाण्डका 
स्वरूप अत्यन्त बिकृत हो चुका था | ऐसा भी माछम द्वोता है कि 
उस समय वेदाथेके सम्बन्ध महीधरके विचारोंका प्रचार हो चुका 
था | यज्ञर्म पशुओंको काटकर डालना एक साधारण बात थी और. 
अश्रमेघ यज्ञका वह घुणित ओर अमानुषीय स्वरूप भी उस समय. 


१०८ प्रप्श्च-परिसय- 


अभिव्यक्त हो चुका था, जो यजमानवी ख्रीसे अश्वके साथ सम्भोग 
करनेको बाधित करता है । महीधरने अपने वेदमाष्पमं इस ओर 
इसी अरकारके अन्य घृणित विचारौका प्रकाश वेद-मंत्रोंकी आड़म किया 
है । यह विचार इतने भदे हैं कि कोई शिष्ट पुरुष तो उन्हें जुबान- 
पर छाना भी कबूल न करेगा, इसी लिए स्वयं चावाके भी उन्हें 
अपनी आलोचनार्म स्थान न दे सके । उन्होंने लिखा है---- 

अश्वस्यात्र शिक्ष दि पत्निग्राह्म प्रकीर्तितम्‌ । 

भाण्डेस्तद्वदूपरं चेव ग्राद्मजातं प्रकी्तितम ॥ 

४ तद्दपरं चेव ? के गब्दोमे चाबोकने बहुत कुछ लिख दिया 
है, जिसे आँखे दो देखें, जिसे कान दो खझुने । महीघर-भाष्यके 
कतिपय नहीं अनेक स्थल हैं, उन्हें पढ़ो। मननकी आवश्यकता 
नहीं, केवल एक सरसरी नजरसे ही पढ़ जाओ, फिर तुम समझोगे 
कि इस “तद्गदपरं”के भीतर क्या है । उन घृणित पंक्तियोके पढ़नेके 
बाद कौनसा ऐसा शिष्ट और भावुक हृदय होगा, जो उस सहित्यकी 
ओरसे घृणासे मुँह न फेर ले । फिर अगर चात्रोकने ही उसे “ घासलेटी 
साहित्य ” करार दिया, तो इसमे हम उसे कहाँतक दोषी ठहरा सकते 
हैं ! लिखनेको तो चावौकने लिख जरूर दिया है--- 

* त्रयो वेदस्य कत्तारों माण्ड-धूते-निशाचरा: 
मगर उसके एक एक रब्दम-एक एक अक्षरम कितना मानसिक 
क्षोम, केसा भीषण अन्तस्ताप और केसी हृदयकी व्यथा छिपी हुई 
है, इसे तो वही अनुभव कर सकेंगे जो एक बार ताअस्छुवकी छोड़ 
चाबाककी परिस्थितिषर विचार करेंगे। उसमे देष नहीं है, ईष्यो 
नहीं है, मगर वह भयानक भट्टी अवश्य वधक रही है जो चाबोकके 
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हृदय-भावुकतापूण हृदय--की जाये डाढ॒ती है | वह देख रहा 
था, भारतका जनसमानज जिस अन्ध-पथपर जा रहा है, उसका 
असली कारण यह वेद हैं। ऐसे ईश्वर और ईश्वरीय ज्ञानकों दूरसे नम- 
स्कार ! ! वह और कर ही कया सकता था ? उसके भीतर इतनी 
बिद्वता नहीं थी, उसकी प्रतिभा इतनी प्रचण्ड नहीं थी कि महीधरके 
अथौकी कड़ी और प्रामाणिक आछोचना करके वेद-मंत्रोकी युक्तियुक्त 
और वैज्ञानिक व्याख्या संसारके सामने प्रस्तुत कर देता | ऐसी अब- 
स्थामें चाबोकके लिए एक ही चारा था, उस तमाम अनथेकी जड 
$श्वरीय ज्ञान और ईश्वर दोनौंकी जलाञ्जलि दे डाले, इस लिए विबश 
होकर उसकी वही करना भी पडा जिसका अवलम्बन अपनी अभीष्ट- 
मिद्धिका सरलतर उपाय रहनेपर शायद वह न करता | उस 
समय बेद और बेदिक साहित्यका स्वरूप सचमुच इतना भीषण हो 
उठा था कि उसकी आर देखते रूह कॉप उठती थी; इस लिए-केवल 
इसीलिए--हम देखते हैं कि कट्टर आस्तिक कुलम उत्पन्न होकर गोत्तम 
बुद्धका भी वही करना पड़ा है जिसका अवलंबन चाबोकने किया है । 
इस सम्बन्धम बुद्ध ओर चाबोकके विचारों जो अन्तर है वह थोडा 
-बहुत थोड़ा है । ओर यदि दयानन्दके भीतर संस्क्ृत-साहित्यका 
प्रकाण्ड पाण्डित्य न होता, तो कया बह भी महीघधरके वेदभाष्यको 
देखकर वेदिक साहित्यकों दूरत: प्रणाम न कर लेता ! फढत: उस 
परित्थितिकी आलोचना करते हुए हम कह सकते हैं कि- 


अभिददोत्र श्रयो वेदाखिदण्ड भस्मगुण्ठनम । 
चुद्धिपौरषद्दीनानां जीविकेति बृहस्पाति: ॥ 
के एक एक अक्षरका विन्यास करते समय चाबोकके हृदयमे एक. 


११० प्रपश्च-परिच्चर्य - 


हुक अवश्य उठी होगी, एक बार उसने ममीन्तक हार्दिक व्यथाका 
अनुभव अवश्य किया होगा | मगर कतैब्यके नामपपर और समाज- 
“हितके नामपर ईश्वरीय ज्ञान, ईश्वर और उसके चट्टे वंड्टे अभ्निहेत्रादि 
सबसे नमस्कार-दूरसे नमस्कार--शतश: नमस्कार-कर छेना ही 
चाबौकने उपयुक्त समझा और ऐसा करके उसने सचमुच सहृदय- 
ताकी, भावनाकी और भावुकताकी रक्षा कर ली है। नहीं तो हे 
चार्बोक ! ऐसी अवस्थामे--- 

भवादृशाश्वेद्धिकुवेते रातिं । 

निराश्रया हन्त हता मनस्विता !। 


एक बात और है, समाज-हितके नामपर इतना बड़ा त्याग कर- 
नेंके बाद भी यदि चावोक एक अमर आत्मा, छोक और परलेककी 
सत्तापर विश्वास कायम रख सकता, तो क्‍या उसका वह सारा प्रयास 
व्यथ न हो जाता £ क्‍या आत्मा और परलोकके विश्वासका ईश्वर ओर 
ईश्वरीय ज्ञान या उसी प्रकारके किसी अन्ध विश्वासके साथ घनिष्ट 
सम्बन्ध नहीं है ? क्‍या एकके ऊपर विश्वासकर मनुष्यका दूसरेपर 
विश्वास करनेके लिए विवश न होना पड़ेगा ? इसलिए पहली सत्तासे 
नकार करनेके आवश्यक ओर अनिवार्य परिणामके रूपमे ही 
चाबोककी घोषणा करनी पडी-- 

/ ज्ञ खर्गो नापवर्गो वा नेवात्मा पारलौकिकः ! 

न खर्ग है, न अपवर्ग है ओर न किसी अमर आत्माकी कल्पना 
की आवश्यकता है । संक्षेप यही सब चाबोक-दश्शनका सार है और 
आगे जो कुछ है वह सब इसका अविनाभूत ही है । इन विचार्रोपर 
बिश्वास जमा लेनेके बाद फिर जब सृष्टि आदि सम्बन्धी प्रश्न उठते हैं, 
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सो उनका उत्तर यथासम्भव प्रकृतिके स्वभावके द्वारा दिया जाता है । 
पश्चिम भी यही हुआ है और पूषर्म भी । पाश्चात्य प्रकृतिवादी 
लोगोंने अपने पीछे विज्ञानका सहारा लिया है; परन्तु चावीक शायद 
आत्मविश्वासी पुरुषों है | उसने अपने पीछे सहोरेके लिए किसीको 
खड़ा नहीं किया है | उसकी ते स्पष्ट धोषणा है-- 
अभ्निरुष्णो जर्ूं शांत शीतस्पशस्तथानिल: । 
केनेंद॑ चित्रित तस्मात्‌ 

चार्वोकके सृष्टिसम्बन्धी विचारोकी आलोचना हम पिछले किसी 
परिच्छेदम कर चुके हैं । ग्रक्ृत स्थलम हम यह भी देख चुके कि 
किस प्रकार परिस्थितियोंसे बिवश होकर चावाककाी अमर आत्माकी 
सत्तासे इन्कार करना पड़ा | यह ठीक है कि उपयोगिताबादकी दृश्सि 
उस समय चाबोकने जो कुछ किया वह ठीक था; परन्तु फिर भी 
तकशाल्र उसका समर्थन कर सकमनेमें असमर्थ है। भावना और 
भावुकता एक चीज है, तर्क ओर युक्ति दूसरी चीज है । एक हृदय- 
की सम्पत्ति है, दूसरी मस्तिष्ककी उपज है । भावना और भावुकता 
तह्दे-दिल्से चावोक और उसके दाशेनिक विचारोको दाद देती है 
ओर दे सकती है| मगर तकैके दरबार उनके लिए स्थान नहीं । 
तकीका शासन बड़ा कठार है। भावुकता जैसी कोमल बस्तु उसे 
केसे सहन कर सकेगी ! इसीलिए हम देखते है कि चाबोक दारी- 
निक विचार तकके भीषण तापसे एक दम मुरझा गये हैं, उनमें न 
चह आभा ही रही है और न वह चेतना ही। 


# 
नवम पारच्छद 
चेतनोत्क्रान्ति 
१९, वीं सदी योरोपीय इतिहासमे वेज्ञानिक सदीके नामसे कही 
जा सकती है। इस शतान्दिके भीतर योरोपमे बड़े बड़े वैज्ञानिक आवि- 
व्कार हुए या यो कहिए कि बडे बड़े रद्दोबदल हुए | इन परिवर्तेनोने 
योरोपके दारीनिक क्षेत्रम ही नहीं बल्कि धार्मिक और सामाजिक 
क्षेत्रम भी घोर क्रान्ति पेदा कर दी । इन क्रान्तिकारी आविष्कारोका 
सबसे अधिक महत्त्वपूण भाग वह आविष्कार है जिन्होंने बाइबिलकी 
पुरानी रूढियों और निबेल कल्पनाओकी नींव हिला दी । एक समय 
था जब कि योरोपीय मस्तिष्कके ऊपर ब्रिबलिकल-साहित्यका अखण्ड 
साम्राज्य था, उस समय किसने सोचा था कि इस शक्तिशाली खुदाई 
खिलकतका भी पतन--घोर पतन---हो सकेगा ? मगर--- 
फलकी मश्शक है पैहँम नया जलवा दिखानेमें । 
जूर्माको देर कया गुज़र हुओंको भूल जानेमें ॥ 
धार्मिक कट्टरताका पुराना भवन वैज्ञानिक आविष्कारोंके प्रबल 
आक्रमणोंकों सहन न कर सका | बिबलिकल-साहित्यकी इस प्रबल 
पराजयके साथ ही साथ धमका साम्राज्य एवं इश्वरका दबदबा भी 
दुनियासे उठ गया और उनके स्थानपर जड़वादका अभिषेक किया 





९१ आकाश । २ लगातार । 
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गया । योरोपकी इस प्रवत्तिकी ओर देखते हुए ही अकबरने 
छिखा है--- 
भ्छता जाता है योरोप आखमानी बापको । 
बस खुदा समझा है उसने वकी और भाषकों ॥ 
बर्क गिर जावेगी एक दिन और उड़ जायेगी भाप । 
देखना अकबर बचाये रखना अपने आपको ॥ 
उधर उन्नीसर्वी सदीके इन विभिन्न वेज्ञानिक आविष्कारोंने पुरानी 
बाइबिलकी कमजोर नीबकों हिछा डाला, इधर डार्विनके विकास-सिद्धा- 
न्तने इस प्रपंचकी एक नवीन व्याख्या संसारके सामने प्रस्तुत की । 
व्रैज्ञानिक पक्षका बन गई और गतानुगतिक छोकने भी विज्ञानका 
साथ दिया++- 
सबे सहायक सबलके, कोइ न निबल सहाय । 
पवन जगावत आगको, दीपहिं देत बुझ्चाय ॥ 
मे क्या हूँ, इस प्रश्नका उत्तर भी प्रपंचकी अन्यान्य समस्याओकी 
भाँति बिकास-सिद्धान्तके द्वारा ही दिये जानेका यत्न किया गया । भार- 
तीय दाशैनिक साहित्यमें यदि चाबौकने जीव या अमर आत्माकी 
सत्तासे इन्कार किया, ते पश्चिममं हेकलने भी उतनी ही ढढ़तांसे 
अमर आत्माकी सत्तासे इन्कार किया | 


हैकलूका आत्म-निरूपण 
चावोकके अनुसार आत्मा क्या है, इसका विवेचन हम पिछले परि- 
न्छेद्म कर चुके है ओर वहाँ यह भी दिखा चुके हैं. कि चाबोकको 
इस विचारका ग्रचार करनेके लिए क्यों बाधित होना पड़ा | साथ ही 
यह भी ग्रतिपादित किया जा चुका है कि चार्बाक- 


१ बिजली | गा 
प्र० ८ 


श्१ड चरफश-परियय- 

लिद्वान्‍्न यद्यपि उस समयके अनुकूल कहा जा सकता है, 
फिर भी उसे हम एक दाशोनिक तथ्य नहीं ठहरा सकते । पाश्चात्य 
संसार हेकलने जीवनकी उत्क्रान्तिके सम्बन्धर्म बहुत बड़ा 
आन्दोलन किया है और इस सम्बन्धर्म उसके विचार विशेष 
शह्ल॒लाबद्ध पाये जाते हैं | हैकलके अनुसार किसी अमर आत्माकी 
सत्ता माननेकी भ्रावश्यकता नहीं । चेतन ग्राणियोंके भीतर पाये जाने- 
वाले संवेदन, गति, प्रतिक्रिया और स्मृति आदि उन समस्त व्यापा- 
शैका जिन्हे चेतनाका परिचायक कहा जाता है उपपादन एक 
मात्र विकास-सिद्धान्तके सहोरे किया जा सकता है । जिस 
अकार द्रब्य-नियमके शासनमे मूल प्रकृतिसे इस विविध 
विज्वका विकास संभव हुआ, उसी प्रकार जीव-विकास भी एक प्रार- 
म्मिक ओर सूक्ष्म अवस्थासे हुआ है | सजीव सृष्टिका विकास किस 
ऋमसे हुआ, इस विषयकी विस्तृत और सुसंगत आलेचना डार्बिनके 
ग्रन्थीर्म पाई जाती है । उसी विकास-क्रमको लक्ष्यम रखकर हैकढने 
संवेदन, गति और प्रतिक्रिया आदि सबकों कतिपय शरणियाम विभक्त 
किया है और इस प्रकार यह दिखाया है कि संवेदन, गति और प्रति- 
क्रियामिस प्रत्येक अपने प्रारम्भिक रूपमें एक मात्र अचेतन रहती हैं, 
उसके बाद क्रमशः उनका परिमाण किस प्रकार बढ़ता जाता है यह 
डार्षिनके सजीव-विकासका स्वाध्यय कस्नेस बड़ी स्पष्टताके साथ 
ग्रतीत द्वोता जाता है | इस घिकास-सिद्धान्तंके साथ यदि जीवात्माके 
संवेदभ गुणका परिक्षय प्रास कस्नेका यत्न क्रिया जाय, तो उसे हम 
पौंद श्रेणियर्म पार्यंगे । 

१-जीक्स-क्कासकी प्रथम अवस्था बह है जब कि की००४०- 
एंव मनौरसके रूपमें ही संवेदनग्राशि होता है औ्औैर बाह्य 
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जगतसे किसी प्रकारकी उत्तेजनाकी उपलब्धि होनेपर प्रतिक्रिया 
करता है। यह दशा क्षुद्र कोटिके जीवों और बहुतसे पौधोर्म फट 
जाती है | 

२-इसके बाद दूसरी अवस्था वह दे जिसमें पृवीपेक्षया कुछ 
उन्नत कोटिके अणुजीब, श्षुद्र जन्तु ओर पौधे पाये जाते हैं । इस 
अवस्था देहके ऊपर एक प्रकारके बिन्दुआंकी उपलब्धि होती है, जो 
कि वस्तुतः विषयानुभूति-शून्य होते हैं. ओर जिन्हें हम मोटे रूपसे 
वकू ओर चक्षु इच्ध्रियोंका पूवेरूप कह सकते हैं । 

३-संबेदन-विकासकी तीसरी श्रेणीमे उन बिन्दुओके स्थानपर 
रासायनिक और भौतिक कारणोके रूपमें विभक्त होकर अछग अछग 
इन्द्रियोंकी उत्पत्ति होती है, जिनमेसे रसना और ध्राण रासावनिक 
प्रकरियाआको ग्रहण करती हैँ और त्वक्‌ , चक्षु और श्रोत्र मौलिक 
विषयोको ग्रहण करती हैं । 

४-- इस प्रकार इन्द्रिय-त्रिकास हो जानेके बाद चोथी अवस्था 
यह होती है कि जिसमे समस्त इन्द्रियोंके व्यापारी या संवेदनीका एक 
स्थानपर एकश्रीकरण होता है ओर इस समाहारके द्वारा अन्तः- 
संस्कार्रेकी उत्पत्ति होती है । अन्तःसंस्कार ही वस्तुतः स्मृतिके मूल 
आधार हैं । 

७५--पाँचवी अ्रणी संवेदनकी विकसिततम अवस्था है ओर 
सजीब सुश्िके उन्नततम प्राणी मनुष्यम इसी कोटिका संवेदन पाया जाता 
है | यह अवस्था वढ़ है जिसमे कि समस्त संवेदन “नवैस-सिस्टम'के 
केन्ऋ-स्थल्पर केम्द्रीभूत हो जाते हैं । यहां मनोरसकी अन्तिम सीमा 
समझ्त दो जाती है। 


११६ प्रपश्च-परिचय- 


'संवेदनकीा भाँति ही गति ओर ग्रतिक्रियाकों भी क्रमश: ५ और ७ 
अधियाम विभक्त कर हेकलने उन्हें भी मौतिक विकासका एक परिणाम- 
बिशेष माना है। सामान्य इश्से चेतनाके परिचायक जितने चिह्द हैं, वह 
सब भोतिक परिवर्तनोके परिणाम हैं, ऐसा उसका आशय है। अपने 
इस सिद्धान्तके समधनके लिए हेकलने विज्ञानकी दुहाई दी है और 
डॉर्बिनके उत्क्रान्तिवादको अपनाया है; परन्तु वस्तुतः विज्ञानकी आड़ 
और उत्क्रान्तिवादकी शरण लेकर हैकलने एक ऐसे सिद्धान्तका स्थापन 
किया है जिसका अन्तभोव भी विज्ञानकी सीमाके भीतर नहीं हो 
सकता और न उत्क्रान्तिवादका आचार्य डार्विन उसका समर्थन 
करता प्रतीत होता है । डार्विनने “ वर्गोका आदिकारण ”? नामक 
अपनी प्रसिद्ध पुस्तकके प्रथम संस्करणंम कुछ पंक्तियाँ लिखी थी--- 
| 590प्रोत [शशि' 707 8709[02ए7 ६४०6 9760७0ए &] ६0९ 
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इस साहशय-परम्पराको देखकर यद्ध परिणाम निकाछा जा सकता 
है कि सम्भवतः समस्त चेतन प्राणी किसी एक ही आदिम प्राणीसे 
विकसित हुए हैं जिसमें कि प्रारम्भिक जीवनका आधान किया 
गया था | 

डार्बिनकी इन पंक्तियोसे स्पष्ट प्रतीत होता है कि वह स्वयं चेतनाको 
अपने विकास-क्रमकी विषय न मानकर उसकी पुथक्‌ सत्ता घवीकार 
करता था। वह यह भरी भाँति समझता था कि अचेतन ग्रकृतिसे 
“चेतनका विकास हो सकना असम्मव है, इसीलिए उसने चेतनकी 
प्रथकू सत्ता स्वीकार करनेकी आवश्यकता अनुभव की । इस पुस्तकके 
द्विताय संस्करणमें डाविनको अपनी इन पह्लियामं परिवतेन करना पड़ा। 


चेसनोन्क्रान्ति ११७ 


उसमें आदिम एक प्राणीके स्थानपर अनेक प्राणियोकी उत्पत्ति उसने 
स्वीकार की; परन्तु फिर भी वह अंश जिसका कि प्रकृत प्रसंगम हमे 
प्रयोजन है ज्योंका त्यों अक्षुणण बना रहा, अथीत्‌ इस द्वितीय 
संस्करणंम भी उसे अचेतनंके बिकास-प्रतिपादनका ओचित्य प्रतीत नहीं 
हुआ। द्वितीय संस्करणंम परिवर्तित हुए डार्विनके शब्द इस प्रकार हैं--- 

पुफ्र0'8 38 8 शाग्यतेश्पा' 9 थांठ ए०0ज ० 6 आक्षफड 
8680 0णंद्वांणक्रो]ए 97९४४४४९९ एज 06 68607 उंग्रा0 & 
[ण०"78 07" ॥70 070९. 

फलत: इस ओर इसी प्रकारके अन्याय उद्धरणोंसे यह परिणाम तो 
स्पष्ट निकलता है कि डार्विन सजीव सृष्टिकी उत्क्रान्तिको स्वीकार 
करते हुए भी उस जीवको-आत्माको-चेतनाका-अपने विकास-क्रमका 
विषय नहीं मानता था; बल्कि उसकी पृथक्‌ सत्ता स्वीकार करता था। 
हेकलने डार्विनके उत्क्रान्तिकी आड़ लेकर जिस जड़वादका प्रतिपादन 
किया है, वह वस्तुत: डार्विनकों अभीष्ट नहीं है, बल्कि यह हैकलकी 
स््रयं अपनी कल्पना है। 


हैकलने अपनी इस कल्पनाके समथेनके लिए विज्ञानका आश्रय 
लिया है; परन्तु वस्तुतः विज्ञान भी इस सिद्धान्तका समर्थन करनेम असमर्थ 
दिखाई देता है । वैज्ञानिक युगके आरम्मसे लेकर अबतक योरोपके छोगर्म 
एक भ्रान्त धारणा फैली हुई है कि विज्ञान और पघम दोनों 
विरोधी वसतुएँ हैं, उनका सहचार असम्भव है । हमारी समझमें 
इस क्रान्तिका कारण बाइबिल्की अपनी कमजोरी थी। बाइबिलमे 
वसस्‍्तुतः बहुतसे ऐसे प्रसंग आते है. जिनको विज्ञानकी कसोटीपर 
किसी भौति कसा ही नहीं जा सकता । वह स्थऊर विज्ञानके विरुद्ध 


११८ प्रयश्ञ-पश्चिय- 


हैं, बुद्धिके विरुद्ध हैं ओर त्कके विरुद्ध हैं | योरेपीय जन-समुदायके 
सामने साधारण तौरसे धर्मका प्रतिनिधित्व एक मात्र बाइबिलपर 
अवेरम्बित था, इसीलिए बाइबिकके उन उथले उपाख्यानोंने धर्म और 
विज्ञानके भीतर शाश्रतिक वैरसा उत्पन्न कर दिया है; परन्तु बस्तुतः 
धम और विज्ञान एक दूसरेके बिरोधी नहीं हैं, एक दूसेर्से उदासीन 
नहीं हैं; बल्कि दोनों एक दूसरेके सहकारी है । 
ज्ञानकी अपरिपक्वता ही नास्तिकता है 

किसी विद्वानने कहा है कि धम और विज्ञान दो सगी बहन हैं, 
उनकी प्रृथकूता निस्सन्देह दोनोंको नष्ट कर देगी । परन्तु यह सब 
विवेचनाएँ विचारक और विद्वान्‌ मस्तिष्कोंकी हैं | योरोपम जनसाधारण- 
की धारणा तो धरम और विज्ञानको विरोधी करार दे चुकी है, ऐस' 
प्रतीत होता है | इस भ्रान्त धारणांके कारण ही हम देखते है कि 
विज्ञानकी ओर विशेष रुचि रखनेवाले लोग बिना किसी संकोचके 
विज्ञानकी दुह्ढाई देकर घामिक धारणाओंकी धज्जियाँ उड़ाने छगते 
हैं । इस नास्तिक मनोवृत्तिका दूसरा कारण ज्ञानकी अपरिपक्वता भी 
है | हममेंसे हरएकका नहीं, हाँ बहुतेंका अनुभव इस प्रकारका होगा 
कि उनके विगत जीवनमेँ एक समय आया है जब कि उनके हृदय- 
भ जास्तिकताके भारवोका विशेष प्रभाव रहा है। उनकी मनोवृत्ति 
ईश्वर और परलेकादि धार्मिक विश्रासोंसे विमुख रही है और क्रिया- 
त्यक जीवन धार्मिक विधि-विधानोंस सर्वथा शून्य रहा है। यह 
मनोवृत्ति उस समयकी है जब कि हमारा साधारण ज्ञान अत्यन्त अप- 
रिपक्न अवस्थार्म होता है । इसके बाद ज्यें। ज्यें। उसका परिषाक होता 
जाता है, स्यें। त्यों हमारी मनोवृत्ति भी परिवर्तित होती जाती है संस्कृत 


शानकी अपरिषक्वता श्श्र्‌ 


साहित्यके किसी कत्रिने ठगमग इसी मावनाके बंडे सुन्दर शब्दोीमें 
चित्रित किया है-- 
यदा किब्िशो5ईं द्विप इब मदान्धः समभवस्‌ 
तदा स्वज्ोउत्मी्यभवदवलिप्त मम मनः । 
यदा किशब्ित किजिस्‌ जुधजजखकाशादवरगर्त 
तद्य मूर्खो 5स्प्रीति ज्वर इब मद्गो भे व्यपगतः ४ 
जब हम अत्यन्त अज्ञ होते है, अथात्‌ जब हमारा ज्ञान अत्यन्त 
अर्परिपक्व होता है, उस समय मानवीय स्वभावंके अधीन हो अपने- 
को बहुश्॒त, विशेषज्ञ ओर बड़ा विद्वान्‌ समझा करते हैं। हमारा 
विश्वास उस समय ऐसा होता है कि हम जो कुछ समझते हैं या 
कहते हैं, वही ठीक है, वही उचित है और वहीं वाघ्तविक तथ्य है, 
बूढौकी भावनाएँ सठियाई बुद्धिका परिणाम है| परन्तु वस्तुतः बात 
इसके विपरीत होती है । जब हम वस्तुस्थितिपर विचार करते हैं ओर 
विद्वानेंके संसगर्म रहते रहते हमारा ज्ञान परिपक्व होने छगता है, तब 
हमारा वह सारा अहंकार हाथीके मदके समान झड़ जाता है | उस 
समय हमें अपनी वास्तविक स्थितिका पता चलता है कि हम पहले 
कितने भ्रांत थे । उस समय हम अपनी पहली धारणाओका थोथा- 
पन देखकर कहने लगंते हैं--- 
४ तदा, मूखोस्मीति ज्वर इब सदो मे व्यपगतः ” 
यह एक वास्तविक सचाई है, मनोवैज्ञानिक तथ्य है और ऐति- 
हासिक सत्य है। 
+ पंकी8 फृी०8०फाए ग्ंगली- गरक्वा8. फाजवद 0 
ैफिशंडा०, 9पह 0०0०0 छ एंजीएड०्ओए  0४ंएटणी। एछएंह 
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१२० प्रपश्चज-परिचय-- 
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हम इस विचारकी पुश्टिके लिए प्रकृतोपयोगी दो तान ऐतिहासिक 
उदाहरण प्रस्तुत करनेका यत्न करेंगे । वुंट जरमनके सबसे बड़े 
मनोवैज्ञानिक व्याक्ति समझे जांते हैं | अपने विषयके विशेषज्ञ होनेके 
साथ ही वे ग्राणिविज्ञान, अंगविच्छेदशात्र और शरीर-ब्यापार- 
विज्ञाकेक भी अच्छे पण्डित थे। ऐसे बिद्वान्‌ अन्यत्र कम देखनेको 
मिलते हैं । इन्होंने भौतिक विज्ञान एवं रासायनिक विज्ञानके अनेक 
महत्त्पृण सिद्धान्तोंका प्रयोग मनोविज्ञानके प्रकृत क्षित्रम करके 
दिखाया है। सन्‌ १८६३ में इन्होंने मानव ओर पाशव मनोविज्ञान! पर 
अपना व्याख्यान प्रकाशित किया ओर उसमें यह सिद्ध किया कि 
मुख्य मुख्य मनोब्यापार अचेतन आत्माम होते है | बुंटने मस्तिष्कके 
उन अवयवोको स्पष्ट करके दिखाया जो आत्माके अचेतन-बटपर 
बाह्य-विषय-सम्पर्कस उत्पन्न उत्तेजनाके प्रभावाको अंकित करते हैं । 
सबसे बड़ा कार्य जो वुंटने किया वह यह था कि वेगसम्बन्धी भौतिक 
विषय मनोव्यापारके क्षेत्रम पहले पहल उन्‍्हींने घठाये ओर मन- 
स्तत्तके प्रतिपादनम शरीरगत विद्युद्दज्ञाकी बहुतसी बातोका उप- 
योग किया । 
तीस वर्ष पीछे सन्‌ १८५२ में वुण्ठन जब अपने प्रन्थका दूसरा 
संस्करण प्रकाशित किया; तब उसने अपना पिछला सिद्धान्त इस 


झानकी अपरिपक्यता १२१ 


संस्करणंम ब्रिलकुल बदल दिया । प्रथम संस्करणमें जिन महत्वपूर्ण 
सिद्धान्तोका निरूपण किया गया था, वह सब इस संस्‍्करणम छोड 
दिये गये या परिशोधैत कर दिये गंय । पिछले संस्करणंम प्रति- 
पादित किये गये अद्वेत सिद्धान्तके स्थानपर द्वेतवादका प्रतिपादन 
किया गया। इस प्रकार वुंटके ग्रंथके दोनो संस्करणाम किया गया 
मनस्तत्त्व-निरूपण परस्पर अत्यन्त विरुद्ध है । पहले संस्करणके 
निरूपण तो सर्वथा भोतिक है ओर उनपर अद्वैतवादकी छाप लगी 
हुई है; परन्तु द्विताय संस्करणके निरूपण आध्यात्मिक और द्वैत- 
भावनापन्न हैं । पहलेमे तो मनेविज्ञानकों एक भोतिक विज्ञान मानकर 
बुण्टने उसका निरूपण उन्हीं नियमोंके आधारपर किया है, जिनपर 
इशर-विज्ञानके अन्य सब अंगोका निरूपण किया जाता है; परन्तु 
तास वर्ष पीछे उन्होंने मनोविज्ञानगा आध्यात्मिक विषय कहद्ठा ओर 
उसके तत्वों एवं सिद्धान्तोकीो भोतिक विज्ञानके तत्ता एबं सिद्धान्तौसे 
सबधा विभिन्न कहा | इस प्रकार शरीर और आत्माकी पृथक्ता 
सिद्धकर वुंटने सचमुच द्वेतवादियोंके मानकी ओर वास्तविक तथ्यकी 
मान-रक्षा कर ली । इन सारे परित्रत्तनोपर प्रकाश डालते हुए बुंटने 
इस द्वितीय संस्करणकी भूमिकोम जो कुछ लिखा है, उसे हम हैकलकी 
६ रिडिल ऑफ दि यूनिवर्स ? पुस्तकसे यहाँ उद्धृत करते हैं-- 
खरष्फवे। फ्रांग्र8छ0 8कए8 0 8. ए7७/95९ +00. 486 86007ते 
स्वीधणा फिछ॥ ४७ 988 0ध्ाणंएक०वे क्रीगाउशाए किए. 8 
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श्श्र प्रपश-परियय-- 


प्ाछ & 'तं09 ० टापा08०, 7009 शरींठ0 468 408860 00 ४06 
प्रांा8छ 88 8007 88 00880]0 ' 

£ बहले संस्करणमे मुझसे जो श्रम हो गये थे उनसे अब में मुक्त 
है| गया । कुछ दिन पीछे जब मेने त्रिचार किया तो मुझे प्रतीत 
हुआ कि मैने पहले जो कुछ कहा था वह केबल युवावस्थाका 
अबिवेक--आजेश-था । यह बात मेरे हृदयमें बराबर खटकती रही ओर 
जे निरन्तर जहाँ तक ञ्ीत्र हो सके उस पापसे मुक्त होनेकी राह 
देखता रहा | * 


यह पंक्तियाँ वस्तुत: वुन्टके सत्य-प्रेमकी परिचायक है। इतना बड़ा 
मनोविज्ञानवेत्ता-जिसकी बातका लोहा सारा जमनी ही नहीं बल्कि सारा 
योरोप मानता है--इस सरलताके साथ अपनी भूलका संशोधन करनेके 
तैय्यार हो जाता है, यह चेतनताकी जड़वादके ऊपर विजय है। ुण्ट 
केवल अपने पिछले विचारोका परिशोवन ही नहीं करता है बल्कि 
उसे खुले शब्दोम बिना किसी संकोचके “ पाप ” स्वीकार करता है 
और सहर्ष उसका प्रायश्चित्त करता है । वुण्ट स्रयं स्वीकार करता है 
कि पहले उसने जो कुछ लिखा वह केवल युवावस्थाका अविवेक था-- 
अरपपरिपक ज्ञानका परिणाम था। परन्तु तीस वषके अनुभवमे ज्यों 
ज्यों ज्ञाकका परिपाक हुआ वुण्टकी आरम्मिक घारणा भी परिवर्तित 
होती गई ओर अब उसे उन भ्रान्तियोंसे मुक्त होनेकी आवश्यकता अनु- 
भव होने लगी | हमारे विचारके समथ्थनके लिए इससे बढ़कर दूसेरे 
प्रमाणकी आवश्यकता नहीं, मगर ऐतिहासिक जगवमे इस प्रकारके 
न जाने कितने उदाहरण भेर हुए हैं । प्रकृत विषयके सम्बन्धम 
इसी प्रकारके विचार-परिवतन और भी वैज्ञानिकोंको करने पंडे हैं 


शानकी अपरिफ्क्‍कता १२३ 


जिनमेंसे कांट, विरशो, रेमांड और बेयर आदिके नाम अलन्त उल्ेख-- 
योग्य है । 

की, ४॥॥०४०४, 34, 4०708 प०9770०70 विरशो और रेमाण्ड भी 
जमनीके असिद्ध वैज्ञानिकेर्मेसे हैं। पहले बहुत दिनोंतक ज्ञानकी अप- 
रिपक्वावस्थाम इन दोनोौने भी अन्य वेज्ञानिकोकी मौति एक अमर आत्माकी 
सत्ता स्वीकार करनेका घोर विरोध किया था| उस समय उनके विचारमे 
देह और आत्मा दो भिन्न वस्तुएँ नहीं थीं बल्कि आत्मा भी भौतिक देहविन्या- 
सका ग्राकृतिक परिणाम थी। पीछे जब उनके ज्ञानकी परिपक्वता, और 
अनुभवकी वृद्धि हुई, तो उन्होंने भी चेतनको भूतातिरिक्त ठहराया और 
मुक्तकंठसे अमर आत्माकी सत्ता स्वीकार की । इसी प्रकार जम॑नीके सबसे 
प्रसिद्ध दाशनिक काण्ट 777977%/ &&४४ ने अपनी युवावस्थाके 
आवेरशम यह प्रतिपादन किया कि ईश्वर, आत्म-स्वातन्त्रय ओर आत्माका 
अमरत्व गुद्धबुद्धिके द्वारा निरूपित नहीं किये जा सकते। परल्तु ज्ञान 
ओर अनुभवकी व॒द्धिके बाद उसी काण्टने अपनी दृद्धावस्थाम लिखा 
कि यह तीनें। विषय व्यवसायात्मिका बुद्धिके स्वयंसिद्ध निरूपण हैं 
ओर अनिवाये हैं | 08 हाघ# 3%9/ बेयरको भी इसी प्रकार 
अपनी युवावस्थाके अपरिपक विचारोंकी ज्ञान ओर अनुभवकी वृद्धिके 
बाद अपनी बृद्धातरस्थाम परिबरतित करना पडा । अन्तम बेयरकों भी 
अमर आत्माकी स्वतंत्र सत्ता युक्तिसंगत ओर वेज्ञानिक तथ्य प्रतीत 
होने ऊगी था | फलूतः केवल योरोपके वैज्ञानिक जगठसे ही आधे 
दर्जनसे अधिक प्रथम श्रेणीके वैज्ञानिक इस प्रकारंके उपलब्ध होते 
हैं कि जिनके युवावस्थाके और वृद्धावस्थांके आत्मसम्बन्धी विचा- 
सम अन्तर हे | स्वयं हैकलके सामने भी यह और इसी प्रकारके 


श्र२छ प्रपश्च-परिचय- 


अन्य अनेक उदाहरण उपस्थित हुए है; परन्तु उसने उन उदाहरणो- 
की जो संगति छगानेका प्रयास किया है वह एकदम असार और 
हास्यास्पदसा प्रतीत होता है | इन उदाहरणौके प्रस्तुत किये जानेपर 
हेकलने जो उत्तर दिया है, वह इष्व्य है। उसकी दलीलेसे ऐसा 
अतीत होता है कि कोई दुराग्रही बालक बोल रहा हो । हेकलके उस 
उत्तरम कोई गम्मीरता नहीं, उसकी तह इतनी अधिक उथली हे कि 
उसके भीतरसे हेकलके हृदयकी सारी मलिनता स्पष्ट दिखाई दे जाती 
है । हैकलने लिखा है कि-- 

& यह क्‍यों न कहा जाय कि युवाबस्थार्म अन्वेषण-श्रमकी शक्ति 
अधिक रहती है, बद्धि आधिक निमेल और त्रिचार अधिक स्वच्छ 
होता है । पीछे व॒द्धावस्था आनेपर जैसे शशरकी और सब शाक्तियाँ 
'शिधिल हो जाती हैं, वेसे ही ब्रद्धि भी सठिया जाती है---जीण हो 
जाती है ।” 

कितने थोथे शब्द है! केसे छिछले भाव हैं !' इन्हें दशनशाल्रीकी 
तकेना कहा जाय या किसी दुराग्रही दिमागृका दीवानापन ! 

हेकलका अपनी ६६ वर्षकी अवस्थांम जब कि उसेने अपनी 
ग्स्िद्ध पुस्तक 'रिडिल आफ दी यूनीवसे!की रचना की थी, अपनी बुद्धि 
ओर विवेचनाशाफैके ऊपर पूरा विश्वास था | वह समझता था कि 
जड़वादके ऊपर में आरम्मसे आजतक जेसे डटा रहा हूँ, उसी प्रकार 
अन्ततक स्थिर रहूँगा | उपर्युक्त मतपरिवतेन करनेवाले वैज्ञानिकोंकी 
विवेचना करनेके बाद हेकलने लिखा है--- 

ही! 5 8 परन्तु में लगातार ४० व्षेके अध्ययनंके उपरान्त अब 
भी ( जुण्टेके दाब्दोम ) उसी अविवेकम पड़ा हूँ । छाख चेष्टा करने- 


शानकी अपरिपक्वता श्श्ड 

पर भी उससे मुक्त नहीं हो सकता हूँ । अतएव में बल्पूवेक कह 
सकता हूँ कि व॒ुण्टेन जिसे अपनी युवावस्थाका अविवेक या अविचार 
कहा है, वही सच्चा विवेक है-वही सच्चा विचार है। उस संचे विचा- 
रका समथन बूढ़े दाश्शनिक वुण्टके विचारके विरुद्ध मैं सदा है करता 
रूँगा। ? 

इन शब्देंके भीतर हेकलके ४० वर्षोका अनुभव छिपा हुआ हे ।. 
उनके भीतर एक प्रकारकी दृढ़ता है जो अक्षय प्रतीत होती है, एक 
प्रकारका विखास है जो अटल प्रतीत द्वोता है । उस अनुभव, उस 
इढ़ता और उस विश्वासके बलपर हीं ते। हेकल बूंढ़े वुण्टके विरुद्ध 
कमर कसकर तय्यार खड़ा था । परन्तु उसे क्‍या माद्धम 
था कि वह वुण्टका नहीं, बाल्कि वुद्धावस्थाकी-परिपक्त 
ज्ञबकी उस प्रबल शक्तिसे मोचोा लेने जा रहा था जो 
बड़े बड़े बलाभिमानियोके मस्तक नवा देती है । जिसके आगे वुण्टने 
सर झुकाया, जिसके सामने काण्टन मस्तक नवाया ओर जिससे 
4िरशों, बेयर तथा रेमाण्डने पराजय स्वीकार की, उसी प्रबल 
गक्तिसे टक्कर लेने जा रहा था-- डकेकी चोट जा रहा था---६ ६ 
वर्षका जड़वादी हैकल | सचमुच जड़वादने चेतन हेकलकी बुद्वि- 
को भी जड़ कर दिया था, ऐसा प्रतीत होता है | दीपक जब बुझन 
लगता है, तो उसकी ज्योति और भी तीत्र हो उठती है। हैकलके जड- 
वादी विचारोका अन्त समीप आ रहा था, इस लिए उनके भीतर एक 
बार और अन्तिम बार फिर जड़वादकी ज्योति चमक उठी है । इस 
अन्तिम चमचमाहटके साथ ही हेकलके जड़वादी विचारोंका निवोण 
हो गया । अपनी बुद्धि और विवेचनाशाक्तिप अभिमान और 


१२६ प्रपश्च-परिघय- 


पीश्चास रखनेवाले हैकलको भी परिपक्य ज्ञानकी उस प्रबल शक्तिके 
सामने दबना पड़ा। अपने अन्तिम समयमे देकलका विश्वास भी जडा- 
'द्वैतका अनन्य उपासक नहीं रहा हे | इसके जीवनका सारा प्रयास 
विश्वकी संगत व्याख्या करनेका एक प्रयत्न मात्र है, वह अन्तिम 
निणेय नहीं है । वह पंहेलियाँ जो दशनशाखकी आधार है अब- 
तक भी ज्योकी त्यो बनी हुई हैं । दूसरे शब्दाम यह कहा जा सकता 
है कि यद्द वाद बडा विस्तृत है और उसके कभी समाप्त हो सकने- 
की सम्भावना नहीं। हैकलछने एक मासिक पत्रके सम्पादक अपने 
एक सहयोगी बन्धुके सामने इस पग्रकारके विचार प्रकट किये थे--- 
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इन पंक्तियोंका आशय छगभग वही है जिसे हम इन पंक्तियोके 
उद्युत करनेसे पहले लिख चुके हैं। हेकलने विश्व-पद्देलीको सुलझाने- 
का केवल एक प्रयत्न मात्र किया है । उसमे वह सफल दो सका है, 
ऐसा नही कहा जा सकता। क्ये कि हैकलछके उस प्रयासके बाद भी 
वह पहेलियाँ ज्योकी त्यी बनी हुई हैं, उसके अपने जड़ाद्वैतवादके 
अमुसार उनका हर नहीं हो सका है। हैकलछकी पुस्तक 'रिडिल 
आफ दि सूमीकसे!के भीतर एक प्रकारकी हृढ़ता थी, एक प्रकारका 
अभिमान था, जो जड़ादैतके समथेनके लिए फूठा सा पड़ता था। पुस्त- 


जानकी अऋफरिफ्शता द १२७ 


कम अनेक स्थल्यमे उसकी झलक दिखाई देता है । अपनी उसी 
कट्ररताके भरोसे हैकलने जगह जगह लिखा है कि विश्वसम्बन्धी उन 
सारी दुल्लेय पहेलियोंका हल मेरे इस जड़ाद्वैतके द्वारा हो जाता है- 
बड़ी सुन्दरताके साथ हो जाता है। परन्तु अन्तिम समयर्म आकर 
हैकलूकी उस कट्वरतांन भी उस धोखा दिया है--- 
: ब्रायो भ्ृत्यास्यजन्ति प्रचलितविभवं स्वामिनं सेबमानाः ! 

जड़ाह्वैतवादका वह सौन्दर्य भी हेकलकी अवस्थाके साथ ही ढल 
गया । इस लिए उसके अन्तिम शब्दीमं न उतना जोर है, न उतना 
सौन्दर्य है और न उतनी कट्टरता । 

यही नहीं, अभी सम्मवतः कुछ ओर कमी थी । इल्ह्वामके 
सम्बन्धमं उसके अन्तिम बिचार इसके साथ ही प्रकट हुए हैं, उनके 
भीतर वही. जड़द्वैतवादकी शिथिरुता या पराजय पद-पदपर 
दिखाई देती है । हैकलने लिखा है--- 
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उन्हें इस प्रकारका ज्ञान प्राप्त हो या न हो, परन्तु इस सम्बन्धर्म 
किसी सिद्वान्तके स्थिर करनेंके लिए कोई वैज्ञानिक हेतु नहीं दिया जा 
सकता और न इस प्रकारका कोई प्रबल कारण मिल सकता है कि 
जिससे इस विषयका अविचाय ठहराया जा संके | 


श्र्८ भ्रफ्न्च-परिचय 


फलत: योरोपके बड़ेसे बड़े वेज्ञानिकोने---जिन्होंने अपनी युववस्थामे 

स्वतन्त्र आत्माकी सत्ताकी कडी आलोचना की ओर इृढ्ताके साथ उसे 
अमान्य ठहराया---अपेन अन्तिम समयम उस अमर आत्माकी स्वतंत्र 
सत्ताको स्वीकार किया ओर उसके सामने सिर झुकाया। यही चेतन्य- 
वादकी जड़वादके ऊपर बड़ी भारी विजय थी । इतनी प्रबल शाक्तिको 
पराजित करनेका सामथ्य किसमें हे ! इस छिए आत्माकी सत्ता-साध- 
नके लिए हमे ओर किसी युक्तिका आश्रय लेनेकी आवश्यकता प्रतीत 
नहीं होती । वेज्ञानिक जगतम वह युक्तियाँ जो इसके विरोधमे प्रस्तुत 
की जाती है, केवल युवावस्थाका अविबेक है, उनके भीतर कोई 
तत्त्व नहीं हे, इसकी साक्षी इतिहासके पृष्ठोपर महान्‌ वैज्ञानिकोंके चौरे- 
ज्ञामे स्पष्टतः चित्रित है | वैज्ञानिक युगकी सारी आलेचनाओं और 
ग्रद्यालाचनाओंके बाद भी अमर आत्माकी सत्ता ज्योकी त्यों अक्षुण्ण 
बनी हुई है-- 

सदियों फिलासफीकी चुनाचुनी रही । 

मगर खुदाकी बात जहाँ थी वहीं रही ॥ 


| +» 
दरमम पारच्छद 
पौरस्त्य आत्मवाद 
आस्तिक नास्तिक 
भारतीय दाशोनिक क्षेत्रमे भी प्राचीन समयसे दो भिन्न प्रकारकी 
मनोवृत्तियाँ काये करती रही हैं | इन दोनोम मतभेद हे, बेपरीत्य है 
ओर वह मतभेद वैमनस्थकी सीमा तक पहुँच गया है। इनमें एक 
मनोवृत्तिको आस्तिक और दूसरीको नास्तिक शब्दसे निर्दिष्ट किया जा 
सकता है । आघ्तिक और नास्तिक राब्दौका ग्रयोग वस्तुतः किस 
अभिप्रायकी लेकर प्रारम्भ हुआ, यह कह सकना कठिन है; फिर भी 
उस मतभेदका ध्यान रखते हुए जो इन शब्दोकी व्याख्या करते 
समय उपत्थित हो सकता है और इन शब्दोके प्रयोगके विषयको 
देखकर हम सारे झँझटसे बचनेके लिए आस्तिक नापश्तिक दब्दोकी 
व्याख्यामें इतना निभेय होकर कह सकेते हैं कि भारतीय साहित्यमें 
आस्तिकका सम्बन्ध किसी वस्तुके अस्तित्वसे है और नास्तिकका सम्बन्ध 
उसी वस्तुके अभावसे हैं | परन्तु वह वस्तु क्या है जिसके अत्तित्व 
ओर नास्तित्वपर आध्तिक और नास्तिक शब्दका प्रयोग निर्भर है, 
यह प्रश्न बिवादग्रस्त है | किसीने परलेक, किसीने अदृष्ट ओर किसीने 
ईश्वर शब्दस उस बस्तुको निर्दिष्ट किया है, जिसको स्वीकार करने- 
वाली मनोवुत्तिको आस्तिक और जिसको न माननेवाली मनोबृत्तिका 
नात्तिक शब्दसे कह्दा जाता है । इन्हीं शब्दोकी एक और व्याख्या है 
प्र 


१३० प्रपश्च-परिचय- 


ही सजी मय मम ल्‍्च्नी कजबल सर न्ज्ज्ज अप कु 


जिसका सम्बन्ध श्रुति या वेदसे है । इस व्याख्याके अनुसार दाश- 
निक साहित्य श्रोत और तार्किक दो भागोमें विभक्त है। इनमेंसे 
श्रोत दाशनिक वह हैं जिनके यहाँ श्रुति या वेद परम प्रमाण 
है । यह प्रत्येक विवादमग्रस्त विधयका निर्णय बेदके सहोर ही करते 
हैं। उनके विचारके अनुसार वेद प्रमाण-केवलर प्रमाण-हे, उसमें 
अप्रामाण्यकी आशंका की ही नहीं जा सकती | यदि कभी वेदका 
कोई अंश अगप्रमाण असंगत ओर प्रकृतिविरुद्ध दिखाई देता है, तो भी 
बह उसे प्रमाणान्तरके सामने दुबेछ स्वीकार करनेको तेय्यार नहीं । 
सायणने वेदिक या श्रोत दाशैनिकोकी इसी नीतिका स्पष्टीकरण करते 
हुए अपने प्रसिद्ध दाशनिक ग्रन्थ सव-दर्शन-संग्रहम लिखा है--- 

न हि वेद प्रतिपादिते:र्थेउ्नुपपन्न तैदिकानां बुद्धिः खिथते। 
अपि तु तदुपपादनमागेमेव विचारयति । 

अथीत्‌ बेदप्रतिपादित किसी बातके युक्तिविरुद्ध और असंगत 
होनेपर भी वैदिक बुद्धि खिन्न नहीं होती, बल्कि उसंक उपपादनके 
लिए उपाय ही सोचती है । 

दाशैनिकाके इस श्रोत्त विभागंम मुख्यतः बेदान्त और मीमांसा 
समझे जाते है । जीमिनी और बादरायणने क्रमश:--- 

विरोधे त्वनपेक्ष॑ स्यादसति हानुमानम्‌। 

ज० सृ० १।३॥३ 





शास्त्रयोनित्वात्‌ । 
गड सू० १॥१।३ 
सूत्रंद्यारा इस भावको व्यक्त किया है कि वह किसी प्रमाणके 
सामने किसी भी अवस्थाम श्रुतिको दुबे माननेकी तय्यार नहीं | यह 
छोग इसीलिए श्रोत दाशेनिक कहे जात हैं । 


आफस्थिक नास्तिक श्ह्१्‌ 


दूसरे दशनकार तार्किक दशैनकार कंहे जांते हैं | इनके साथ 
तार्किक शब्दका प्रयोग उनकी तार्किक मनोवृत्तिके कारण हुआ है । 


तक॑ एवामूलूं तत्त्वान्वेषणे मुख्य साधने येषां ते तार्किका: । 

जो किसी वस्तुके निणयके लिए प्रधान रूपसे तकका आश्रय लेते 
हैं वह तार्किक कहलोत हैं। यह तार्किक भी अपने मनोवृत्तिके 
काठिन्य और मुदुताके कारण दो विभागीम विभक्त हो सकते हैं । 
बह॒तार्किक जो एकदम कठोर ग्रकृतिके हैं, अपने तक॑के विरोधी 
किसी प्रमाणके प्रति सौजन्य ओर मार्दवसे कार्य ले ही नहीं 
सकते, वह उसे एकदम अप्रमाण, असत्य और अविश्वसनीयका 
सर्टिफिकिट दे डालते हैं । दूसरे वह लोग है, जो तत्त्वनिणयके लिए 
तकैको प्रधान साधन समझते हैं, फिर भी अपने बिरोथी प्रमाणोंके 
प्रति कुछ सहानुभूति, सोजन्य ओर उदारतासे कार्य लेते है । दूसेरे 
प्रकारके तार्किक यदि किसी श्रुतिकों अनुपपन्न और असंगत होत्ते 
देखते हैं, तो भी एकदम मिथ्या ओर अविश्वसनीय कहकर उसका 
उपहास नहीं करते, बल्कि सहानुभूति और उदारताके साथ श्रुतिकी 
न्यायसंगत दूसरी ऐसी व्याख्या करनेका यत्न करते हैं, जो प्रत्यक्ष 
अनुमानादि प्रमाणोंके साथ फब जाय-कमसे कम उनके विरुद्ध न 
रहे । यह श्रुतिको अप्रमाण कहना नहीं। चाहते; परन्तु साथ ही श्रीत 
दाशनिकोंकी भाँति श्रुतके एकदम अन्ध पक्षपाती भी नहीं हैं । 
इनकी नीतिके अनुसार श्रुति यदि तकेके साथ चल रही है, तब चर 
ठीक है, उसमें कुछ आपत्ति नहीं, परन्तु हाँ, यदि किसी अवस्थोर्म 
तकेके साथ-अनुमानके साथ-टक्कर नहीं खाती, उसके विरोधम पडत्ती 
है, ते हमे यत्न करके श्रुतिको तकेके मागेपर छाना चाहिए ताकि 


न 


१३२ प्रपश्च-पशर्चिय- 


: फिर श्रुतिंम ओर अनुमानमें कोई विरोध न रह सके । इसी 
विशेष विशेष अवसरोपर उदार तार्किक श्रुतिकों गीण मानकर उसकी 
व्याख्यान्तरकी कल्पना करते हैं । 

इस विषयके स्पष्टीकरणके लिए दो उदाहरण पयोप्त होंगे । नेया- 
यिकोंके विचारसे आकाश निरवयव अतएब नित्य द्रव्य है । उसकी 
उत्पत्ति नहीं होती | उनका अनुमान कहता है--“यन्रिस्वयवं तनित्य, 
यथा परमाणव:ः ? फछत: विवश होकर निरवयव आकाशको नित्य 
मानना पड़ता हे | जब दूसरी ओर हम श्रुतिको उठाकर देखते हैं, 
ते वह कहती है--- 

4 तस्माहैतस्मादात्मन आकादा: सम्भूतः ? 
ते० २१११ 

आत्मास आकाशकी उत्पत्ति हुंई। तार्किकका अनुमान आकाशकोा 
नित्य-अनुत्पन्न-द्रल्य निश्चय करता है; परन्तु श्रुति उसके विरुद्ध 
आत्मासे आकाशकी उत्पत्ति बतव्ती है । ऐसी अवस्था अनुमानविरोधी 

आगमकी संगति छगानेके लिए उदार तार्किक “सम्मतः:?का अथे गौण- 
वृत्तिस “अभिव्यक्त:” मानकर दोनोंको ठीक ठीक बेठाल देता है । इसी 
प्रकार वतमान चेतन ओर जड़का भेद और चेतन नानात्वकों देख- 
कर तार्किकका अनुमान सश्टिके पहले भी जड़ प्रकृति ओर चेतन 
ईश्वर जीव अथवा पुरुषकी सत्ता स्वीकार करता है । परन्तु उसके 
विरोधमे--- 
सर्व खल्विदं ब्रह्म-- 
सर्व यदयमात्मा 
--ब्लेहदारण्यक २|४।६ 


आस्लतिक नास्तिक १३३ 


आदि श्रुति केवल एक अद्वितीय ब्रह्मके प्रतिपादन करती है । 
इस पारस्परिक मतभेदके परिहास्के लिए उदार तार्किक श्रुतिकों गौण 
मानकर उनकी व्याख्या प्रकारान्तर्स करता है ओर उसका आशय 
यह है कि यह सब ब्रह्म--ईश्वर---के अधीन था । 

ऊपरके उदाहरणाम हमने देखा कि यद्यपि श्रुति तार्किकके अनु- 
मानके सबेथा विरोधम जा रही थी, फिर भी वह उन्हें देखकर एक- 
दम क्षुब्ध नहीं हो उठा है, अधार नहीं हो गया है कि श्रुतिको 
बिलकुल मिथ्या अप्रमाण और अविश्वसनीय करार दे | उसके बजाय वह 
उदारता ओर सहनशझी।लतांस कार्य लेता है ओर अन्तम दोनोकों सुसंगत 
और समाना्थ करके सहयोगियोंके रूपमें देखकर प्रसन्न होता है । 
श्रोत दाशैनिक और उदार तार्किक दोनों ही श्रुतिको मानते हैं; परन्तु 
भद केवछ इतना है कि श्रोत दाशानिक श्रुतिके घोर या कट्टर अनुयायी 
हैं; परन्तु उदार तार्किक श्रुतिक अनुयायी होनेपर भी उनकी अपेक्षा 
कुछ अधिक उदार हैं। ये दोनों है। आस्तिक श्रेणीम गिने गये हैं । 
इनके अतिरिक्त तीसरा विभाग अनुदार तार्किकाका रह जाता है॥ 
अनुदार ता्फिकांके लिए ही प्राय: नास्तिक शब्दका प्रयोग हुआ है । 
इन्होंने वेदिक मंत्रोकी उयाख्या-विधिका मनन किये बिना वेद-मंत्रौका 
अथे किया ओर अपने उस अर्थके अनुसार बेदोँंको असंगत कहकर 
उनको मानने ओर उनपर विश्वास करनेसे सवेधा इन्कार कर दिया। 
वेदोंके प्रति इस अविश्वास और उपेक्षाके कारण ही अनुदार तार्किक 
नास्तिक अणीम गिने गये हैं । 

भगवान्‌ मनुने लिखा हे--- 

£ लाहितिको वेदनिन्दकः ? 


१३४ प्रफल-परियषय- 


जिस वस्तुके स्वीकार ओर इन्कारपर आस्तिक ओर नापश्तिक 
झन्दोंका व्यवहार निभेर हे, वह मुख्यतः ईश्वर, अदृष्ट, परलेक और 
केद रहे है | इनमेंसे अन्तिम ( वेद ) को आस्तिकताका हेतु माननेसे 
आस्तिकताका क्षेत्र बहुत संकुचित हो जाता है । व्यावहारिक बुद्नि 
इस बातके अस्वीकार नहीं कर सकती कि संसारम एक दो नहीं 
हजारों लाखों व्यक्ति ऐसे हैं, जो वेदपर विश्वास करना ते दूर रहा 
उसका नाम भी नहीं जानते; परन्तु उनका वैयक्तिक चरित्र और ईश्वर- 
विश्वास ऊँचा-इतना ऊँचा-है कि उनके नास्तिक शब्दस सम्बोधित 
करना वस्तुत: साहस हे | सम्भव॒तः मनु आदि विद्वान्‌ भी आस्ति- 
कताके क्षेत्रको इतना संकी्ण बना देना पसन्द नहीं करते थे। इसीलिए 
उन्होंने “ वेदनिन्दक!कों नास्तिक कहा है, वेदोंसे नितान्त अपरिचित 
खेगोको नहीं । 

आस्तिकताकी दूसरी कसोटी ईश्वर-विश्वास है । अथीत्‌ जो जो 
ईज़्रकी सत्ता ओर उसकी शक्तिको जानते और मानते हैं, उनकी 
म्रणना आस्तिक समाजमें की जाती है । इसके विरुद्ध उस सत्ता और 
उस शक्तिको अस्वीकार करनेवाले लोग नास्तिक श्रेणीम॑ समझे जाते 
हैं । परन्तु प्राचीन संस्कृत-साहित्यकी थोड़ी छान-बीनंस ऐसा 
प्रतीत होता है कि ईशवर-विश्वास आत्तिकताकी सच्ची कसौटी नहीं 
है। भारतीय दाशनिकोर्म सांख्याचाये कपिलको प्रायः निरीखर- 
वादी कहा गया है और उनका दसैन निरीश्वर सांख्य नामसे 
भी प्रसिद्ध है। परन्तु फिर भी कॉपिलकी गणना नास्तिकॉर्मे 
नहीं हुई हे। कपिल वस्तुत निरीखरकादी थे या नहीं, यह 
विषय विवादस्रस्त है । हम स्वयं उससे सहमत नहीं; परन्तु हों, 


आस्थिक नास्तिक श्श्ष 


साधारण इृष्टिसे उनको निरीश़रवादियाम गिना गया है. और निरी- 
खरवादी होकर भी कपिल नास्तिक अणीम नहीं है, इससे यह स्पष्ट 
है कि ईशवर-बरिस्वास आस्तिकताकी असली कसौटी नहीं हे । 


हमारे विचारम आस्तिकताकी असली परिभाषा इस भोतिक जग- 
तंस परे किसी चेतन-सत्ताकी स्वीकृति ही कही जा सकती है, अथीत्‌ 
जो लोग भौतिक जगतसे परे किसी चेतन सत्ताको स्वीकार करते हैं 
वह आस्तिक हैं और इसके विपरीत नास्तिक । इस परिमाषाकेा 
माननेसे संभवतः किसी ग्रकारकी आपत्ति आनेकी आशंका महीं 
रहता । आस्तिकताकी अन्यान्य परिभाषाओंके अनुसार जिन 
लेगोंको आम्तिक कहा जाता हे, उनमें कोई भी ऐसा 
नहीं जो हमारी इस परिभाषासे बाहर रह संके । ईखर, 
ब्रेद, अदृष्ट या परलोक आदि किसीपर भी विश्वास करनेषालेके 
लिए यह अनिवार्य ओर आवश्यक है कि वह इस भोतिक जगव्से 
परे किसी चेतन-सत्ताकों स्वीकार करे | इसके माने बिना ईश्वर, वेद, 
अदृष्ट या परलकोक किसीपर विश्वास कर सकना सम्भव ही नहीं | 
फछत: उपयुक्त अन्य परिभाषाओंकों ध्यान रखते हुए शायद हमारी 
परिभाषा किसी प्रकारकी अव्यात्तिकी सम्भावना नहीं हे । इसके 
अतिरिक्त जो कमी ऊपरकी परिभाषाओम रह जाती थी, उसकी 
पूर्ति भी यहाँ आकर हो जाती है । सांख्याचाय किसीके विचारमें 
निरीश्वरवादी भले ही हो; फिर भी भोतिक जगतसे पेर चेतन-सत्ता 
पुरुषको वह स्वीकार करते हैं, इससे कोई इन्कार नहीं कर सकता। 
अथांत्‌ हमारी इस परिभाषाके अनुसार उनका संग्रह भी आध्तिक 
अणीम सरलतासे किया जा सकता है । फ़लत: यह परिभाषा कहीं 
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हा 


अब्याप्त नहीं है ओर न कहीं. अतिन्याप्त है। इसी लिए हमारे 
विचार्स्म आस्तिकता ओर नास्तिकताकी सबसे अधिक पृणे कसौटी 
यही चेतन सत्ताकी स्वीकृति है । न केवल भारतीय दाशैनिक क्षेत्रम 
बल्कि उसके बाहर भी आध्तिकता और नास्तिकताकी यही परिमाषा 
काम दे सकती है । 
आस्तिक पक्ष 

मोतिक जगवसे परे इस नित्य चेतन-सत्ताका नाम भारतीय 
दाशैनिकोने आत्मा रक्खा है | यह चेतन-सत्ता या आत्मा साधारणत: 
दो प्रकारकी कही जाती है---एकको परमात्मा ईश्वर, ब्रह्म, आदि शब्देोसे 
निर्दिष्ट करते हैं और दूसेरेके लिए जीवात्मा शब्दका प्रयोग होता है । 
ब्रह्म, ईश्वर या परमात्मा किसे कहते हैं, उसका स्वरूप ओर उसकी 
आवश्यकता क्या है, इसे हम अगले खंडम लिखेंगे । इस परिच्छेदम 
प्रयुक्त आत्मवाद शब्दका आशय जीवात्मबादसे है और यहौँपर हम 
उसीकी आलेचनाम कुछ पंक्तियाँ लिखनेका प्रयास कर रहे हैं । 

प्राणि-जगत॒के भीतर पाई जानेवाली चेतनाके समझनेके लिए कुछ 
विशेष प्रकारकी चेष्टाँँ उपयोगम लाई जाती हैं । उदाहरणके छिए 
बाह्य उत्तेजनाओंकि द्वारा हुई खुख-दुःखकी अनुभूति, उसके कारण 
उस वस्तुसे राग इच्छा या द्वेष ओर उससे प्रेरित होकर उसकी प्राप्त 
या परित्यागके लिए प्रयत्न, यह सब जहा पाये जाँय उस जगह हम 
यह अनुमान करंत हैं कि इसमें चेतनता है । अथीत्‌ सुख, दुःख, 
इच्छा, द्वेष, प्रयलल और ज्ञान आदि गुण चेतनताके परिचायक हैं | 
इन्हींके द्वारा हम चेतन-सत्ता आत्माको समझ सकते हैं ओर सम- 
झंते हैं। पत्थरकी बनी गाय या मनुष्यकी मूर्तिम किसी प्रकार भी 
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संचार नहीं है, किसी प्रकारका द्वेष और प्रयत्न नहीं है, किसी 
प्रकारकी सुख-दुःखकी अनुभूति या ज्ञान नहीं है, इसलिए वहाँ। 
चेतनाकी प्रतीति भी नहीं होती, उसे हम अचेतन समझते है. ओर 
कहते हैं | यही इच्छा द्ेप आदि हमारे भोतिक देहके भीतर अन्त- 
निहित--लीन--चेतनसत्ता-आत्मा-का अधिगम या ज्ञान कराते है । 
इसीलिए दार्शनिक परिभाषाम “ लीन ? (अन्तरनिहिित-अब्यक्त अथेको) 
४ गमयति ? ( बोधयति बतलाता है ) * इति लिंगं ” कहा है । इन्हीं 
ढिंगोके द्वारा लिंगी आत्माका अनुमान होता है | यही भाव न्याय- 
सूत्रेके रचयिता महर्षि गौतमने अपने--- 
इच्छाद्वेषप्रयत्नसुखदुःखज्लानानि आत्मनो लिज्लानि । 
-+न्याय १।१ 

सृत्रेस व्यक्त किया है | बेशेषिक दशनने भी छगभग इसी 
प्रकारका मंत्र आत्म्िंग-निरूपण प्रकरणमें दिया है । अन्यान्य 
दरशनीम मी आत्मसिद्धिकि लिए प्रायः इन्हींका आश्रय लेकर अनुमान 
दिये गये हैं । 

आत्माकी पिद्ठि आस्तिक और नास्तिक दशैनोंके भीतर बाद- 
विवादका अच्छा विपय हुआ है ओर विशेषतः बोद्ध दशैनोने इस 
विषय आधिक भाग लिया है । बौद्ध दशेनोंकी युक्ति-प्रयुक्तियोने 
वस्तुत: सारे आध्तिक दशेनोकों परेशान कर रक्‍्खा है । यह ते हम 
देखते हैं कि ग्रायः सभी भाष्यकारोंकी शक्तिका पयो॑प्त अंश बौद्गोंके 
निरात्मवादके निराकरणमें व्यय हुआ है | इस निरात्मवादका निरा- 
करण सांख्य ओर योगने भी किया है, वेदान्त और मीमांसाने भी 
किया है और न्याय एवं वेशेपिकने भी किया है; परन्तु उसके परे- 
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णाममें विशुद्ध जीवात्माकी उपलब्धि सुन्दर और स्फुटतम रूपमें हमें 
न्याय और वेशेषिकर्म ही होती है । वेदान्तका ब्रह्म विशुद्ध जीवात्मा 
नहीं है । सांख्यका पुरुष भी जीवात्माके गुणोंसि शून्य है ।. योग और 
भीमांसाम भी इतने स्पष्ट रूपमे उसकी अभिव्यक्ति नहीं हुई है | हाँ, 
न्याय और वैशेबिकर्म उसका विकास परिमार्जित रूपमें हुआ है । 

जीवात्माका मुख्यतम धर्म उसका कर्तृत्व और मेक्तुत्व है । वह 
स्वय॑ कम करता है और अपने कियेका फल भागता है। 
न्यायके * इच्छॉद्रेषप्रयत्नसुखदु:खज्ञानान्यात्मनो लिंगानि ? में जीवा- 
तम्माके ६ गुणोका उलेख किया गया है । परन्तु उनका वर्गीकरण 
यदि किया जाय, ते कर्वृत्व ओर भोक्तृत्व इनके मीतर ही सबका 
अन्तभीब है। जायगा । पहले तान ( इच्छा, द्वेष और प्रयत्न ) कर्म 
कहे जा सकते हैं, जिनका कतो जीबात्मा है, पिछले तीन € खुख, 
दुःख और ज्ञान ) अनुभूति या भोगंके विषय है जिनका भोग या 
अनुभव वही जीबात्मा करता है । फलत: आत्मर्लिंगोंके रूपमे न्याय 
या वेशेषिकम॑ जिन गुणोका उलछेख किया गया है, उन्हें संक्षेपम 
कतुत्व॒ओर भोक्तृत्वके रूपमें निर्दिट कर सकते हैं । यही कतृंत्व 
और भोक्‍्तृत्व॒जीवात्मके लिंग गुण या विशेषता हैं, इन्हींके ऊपर 
उसका अपना स्वरूप अवलम्बित है । 

नास्तिक श्रेणकि लोग जीवात्माके अतोारीक्त चेतन-सत्ताको 
स्वीकार न कर इस भोतिक देह और इद्धियोंकों ही कत्ता और भोक्ता 
जानते और मानते हैं । परन्तु वस्तुतः कतृत्त और ओक्तुत्व उनके 
इन देह ओर इन्द्रियोमें कैसे बन सकेगा, यह समझमें नहीं आता । 
इस सम्बन्धम आध्तिक विचारोकी युक्तियाँ अधिक वजुनदार मादम, 
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होती हैं । प्रमाणोंके रूपमें उद्धृत किये गये वेद या उपनिषदादिके. 
वाक्योंको छोड़कर विश्युद्ध युक्तिवादकी दृष्टिसे जीवात्माकी आऑर्तिरिक्त. 
सत्ता स्वीकार करनेके लिए साधारणतः निम्न युक्तियाँ दी गई है--- 
नास्तिक पक्षकी आलोचना 

यर्यपि यह सर्वसम्मत सिद्धान्त है कि आत्मा सूक्ष्म और अति- 
न्विय चेतन है, हम अपनी बाह्य इन्द्रियों द्वारा उसका प्रत्यक्ष नहीं 
कर सकते । फिर भी कहे विशेष कारण है जिनके द्वारा उसकी 
कल्पना अनिवाये हो जाती है । इनमेंसे मुख्य मुख्यका संप्रह उपयुक्त- 
“इच्छाद्वेषप्रयत्नसुखदु :खज्ञानान्यात्मनो लिंगानि ? सूत्रके मीतर हो 
गया है । इन सबका कत्ती और भोक्ता तो केद न कोई अवश्य 
मानना ही होगा, इससे नास्तिक भी इन्कार नहीं कर सकता | तब 
प्रश्न यह रह जाता है कि यदि एक अदृष् आत्माकी कल्पना किये 
बिना किसी अन्यम इस कतृत्व भेक्तृलकी उपपत्ति हो सकती है या 
नहीं । इस सम्बन्ध नास्तिक पक्षकी ओरसे इस कतुत्व और 
भोक्‍्तुवके अधिकारीके रूपमे शरीर, इन्द्रिय या मन- 
को उपस्थित किया जा सकता है; परन्तु तनिकसे बिचा- 
रके बाद ही यह स्पष्ट हो जाता है कि यह कतेत्व और 
भोक्तृत्व न शरीरका ही धरम हो सकता है और न इच्धियों या मनका 
ही । शरीर तो घट-पठ आदिकी भाँति ही एकमात्र भोतिक पदाथ 
है। जिस प्रकार घट-पट आदि सभैथा संज्ञाशून्य पदाथे हैं, उसी 
प्रकार यह पाँच भीतिक शरीर भी अचेतन संज्ञाशून्य समझना 
चाहिए । दूसरी बात यह है कि यदि चेतन्य वस्तुतः देहका धर्म है, 
तो उसे शरीरके रूपादि अन्य गुणोकी मौति ही यावद्रन्यभावी होन 
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चाहिए था | अर्थात्‌ जिस प्रकार शरीरका रूप शरीरकी सत्ताप्येत 
निरन्तर बना रहता है, उसी प्रकार यह चैतन्य भी जब तक शरीरकी 
सत्ता रहे तब तक रहना चाहिए | परन्तु बात वस्तुतः इससे मिन्न 
है । मनुष्यकी जीवन-लीला समाप्त होनेके बाद भी देह तो अश्षुण्ण 
बनी रहती है; परन्तु उसके बाद फिर चेतनताका आभास या संज्ञाका 
आलोक उस मृतक देहमे किसने देखा है ? अतएब इस कतृत्व और 
भोक्तृत्वको इस भौतिक देहका धर्म समझना भूछ है। रहा मन और 
इन्द्रियोंका प्रश्न | इनके सन्बन्धमें विचार करते समय हमे स्त्रयं इन 
दोनोंकी स्थितिका विचार कर छठेना चाहिए | यदि हम इनकी स्थिति" 
पर एक सरसरी नजर भी डाल लें, तो हमारा विश्वास है कि कोई 
विचारशील व्यक्ति कर्दृत्व या मोक्तृत्थ और चेतनलको इनका धरम 
बतलानेके लिए उतावछा न होगा । यह बात ध्यानमे रखनी चाहिए 
कि दाशैनिक 'चारके अनुसार जीवात्माकी भौति ही मन और 
इन्द्रियाँ भी केवल अनुमानगम्य है । उनका प्रत्यक्ष नहीं होता । 
इन्द्रिय. शब्दस वाहर दिखाई. देनेवाढे. गोलकोंसे 
अतिरिक्त इच्द्रिय-शक्तिका ग्रहण होता है । न वह 
शाक्ति ही साधारण! प्रत्यक्षका विषय है ओर न मन । 
फिर भी उनकी आवश्यकता हे, उनके ब्रिना लोकव्यवहारका संचालन 
कोई नहीं कर सकता | इसलिए त्रिवश हो इन इच्द्रियोंकी कल्पना 
करनी पड़ती है या इसकी सत्ता स्वीकार करनी होती है । अनुभूति 
एक क्रिया है, अतण्ब छोककी काटना, सीना, पिरोना आदि अन्य 
क्रियाओंके मौति ही उसका भी कोई कारण होना आवश्यक है ।जिस 
प्रकार बिना उपकरणेके काटना, सीना, या पिरोना नहीं हो सकता, 
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उसी प्रकार उपयुक्त करण-सत्ताके बिना अनुभवरूप क्रिया सम्भव 
नहीं है | इस प्रकार विवश होकर चाक्षप, त्वाच, श्रावण, प्राणन 
और रासन अनुभतियोंक करणके रूपमें ऋमशः पाँच ज्ञानेन्द्रियोंकी 
सत्ता स्त्रीकार करनी होती है। यदि क्रियाको करणोकी अपेक्षा न होती 
तो हमे इन्द्रियोकी सत्ता माननेकी आवश्यकता न होती | अथोत्‌ 
हमारी अनुभूति-प्रक्रियांमे इन्द्रियोंकी स्थिति करणंके रूपमें है | अब 
इन्द्रियोंदी इस स्थितिको ध्यान रखते हुए कौन ऐसा विचारशील 
व्याक्ते होगा, जो अनुमतिको इच्द्रियोंका धम कह सकनेका साहस करे? 
न्द्रियाँ तो उस अनुमृतिकी करण है ओर हम अनुभतिके कत्ताकी 
खोज है | कहो फिर कठेत्व और भोक्तृत्वका इच्धिय-धम केसे 
कह सकेंगे ! 


अब एक मनंके कतृत्व, भोक्‍्तृत्वका अंश और रह जाता है । 
जैसा कि हम पहले कह चुके हैं मन भी केई ग्रत्यक्ष-गोचर नहीं बल्कि 
एक आनुमानिक पदार्थ है ओर उसकी भी सत्ता स्वीकार करनेके 
लिए विशेष कारण हैं । साधारणतः हमारी अनुभतिकी 
प्रक्रियाम इन्द्रिय ओर ज्ञेय पदार्थँका सन्निकष, आवश्यक है | उन 
दोनोंके' सब्निकपसे ही। ज्ञान उत्पन्न होता है । पसन्‍तु 
कभी कमी हमें ऐसा भी अनुभव होता है कि इच्द्रिय-अथैका सन्निकषे 
रहते हुए भी ज्ञान पेदा नहीं होता | उदाहरणके लिए, हम यदि 
किसी समय किसी विशेष कायम तन्‍्मय हो रहे हो या किसी विशेष 
चिन्ताम ग्रस्त हो, तो बहुघा अपने आसपास या सामनेसे आने जानि- 
वाले व्यक्तियोंका भी भान हमे नहीं होता | ऐसे अवसरपर ज्ञान न 
होनेका कारण यही कहा करते है कि हमारा मन दूसरी ओर छगा 
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था। दाशेनिक इश्टिकोणसे कश्पित मनकी स्थिति स्पष्ट करनेके लिए 
हमारे इस उत्तरमें पयौप्त सामग्री मोजूद है। एक समयमें अनेक 
बाह्य इन्द्रियोका अपने अपने जिषयके साथ सम्बन्ध संभावित है; परन्तु 
फिर भी एक समयमे अनेक ज्ञान उत्पन्न नहीं होते, इसीलिए बीचमें 
एक अन्तःकरणके रूपमें मनकी कल्पना की जाती है | बाह्य इन्द्रियाँ 
नियत-विषय है, अथीत्‌ चक्षु रूपका, श्रोता शब्दका, प्राण गन्धरका, 
रसना रसका और त्वचा स्पशका ही ग्रहण कर सकती है; परन्तु मन 
सबे-विषय है । अन्य इन्द्रियोकी मौँति उसका विषय नियत नहीं है; 
बल्कि रूप, रस, गन्ध, स्पश, शब्द, ओर सुख-दुःख आदि सबका 
ग्रहण उसके द्वारा होता है । बाह्य इख्दियोंसे ज्ञान उत्पन्न होनेके लिए 
मनःसंपर्ककी आवश्यकता है | यह मन स्वतः अणु होनेके कारण 
'एक समयमे एक ही इच्द्रियके साथ संत्रद्ध हो सकता है । इसलिए 
एक समय अनेक ज्ञान उत्पन्न नहीं होते | इस प्रकार युगपत्‌- 
एक समयरमें-अनेक ज्ञानोकी उत्पत्ति न होने देनेका श्रेय मनको दिया 
जा सकता है ओर उसीके उपपादनके लिए मनःकल्पनाका प्रयोजन 
है । न्याय सूत्रोके प्रणेता मर्हषि गौतमने---- 
: युगपज्ज्ञानानुत्पत्तिमनसोलिंज्नम ! 

के शब्दोम यही वात छिखकर मनका लक्षण किया है | 

फलत: यह स्पष्ट है कि अनुभूतिके कत्ती ( जीवात्मा) और उसके 
करण ( इन्द्रियों ) के बीच एक और माध्यमिक अन्त:करणकी आब- 
स्यकता है । उसके बिना काम चल ही नहीं सकता | भारतीय दरीन- 
गशात्रका मन उसी आवश्यकताकी पूर्ति करता है। 
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अनुमूति-प्रक्रियांम मनकी स्थिति इस माध्यामिक करणके रूप ही 
समझी जा सकती है | मनकी इस स्थितिको समझ लेनेके बाद हम 
अपने नास्तिक आख्ेचकोसे पूछते हैं कि क्या अब भी वह मनको हैी। 
कत्ती मोक्ता कहनेका साहस कर सकेगे ? नहीं, कभी नहीं, कदापि 
नहीं । यदि कोई थोड़ी देरके लिए अनुभूतिके कत्तोका नाम मन ही 
रखना चाहे, तो भी मनःस्थानीय एक माध्यमिक करणकी अपेक्षा 
अवश्य होगी | उसके बिना अनुभूतिकी व्यवस्था ही सेमव नहीं ॥ 
ऐसी अवस्थांम आत्माका नाम मन रखना केवल संज्ञाभेद मात्र होगा, 
वस्तुभेद नहीं | फलत: मंक्षेपमें यह कहा जा सकता है कि शरीर, 
इन्द्रिय और मनसे अतिरिक्त एक चेतन आत्माकी सत्ता स्वीकार किये 
ब्रिना नास्तिक पक्षका निस्तार नहीं है, उसके माने बिना कतुत्व 
भोक्तृत्वकी उपपत्ति कहीं अन्यत्र कर सकना उनके लिए सबेथा 
असंभव है । 

इस प्रकार आत्तिक पश्चकी प्रबलूतर युक्तियोंके आधारपर अति- 
रिक्त आत्माकी सत्ता स्वीकार करनेके साथ ही उसके स्वरूप-मिरणै- 
यका प्रश्न भी स्वतः हल हो जाता है । अबतक हम इस सम्बन्ध 
जो कुछ लिख आये है, उससे यह प्रतात होता है कि जीवात्मा नित्य 
है, अजर है, अमर है । वह स्वयं कम करता है और उसका फल- 
भोगता है । जीवात्माका स्वरूप कहिए, उसकी विशेषता कहिए या 
उसका गुण कहिए । यह नित्यत्व, कतृत्व और भोक्तृत्व है| उसका 


सर्वस्व है । 


ग्यारदवों परिच्छेद 
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जीवात्माका कतृत्व ओर भोक्तृत्व विश्व-पहेलीकी सुलझानेका एक 
उत्कृट्तम साधन है । भारतीय दाशोीनिकोने इसी करते और 
आक्तृत्वकी सींबपर अपने कमेवाद और प्ुनजेन्म जैसे महत्त्वपूर्ण 
सिद्धान्तोकी स्थापना की है । इन सिद्धान्तोंके द्वारा देहातिरिक्त 
जीवात्माकी एक नित्य-सत्तासम्बन्धी विचारोंकों प्रोत्साहन मिलता है 
और विश्वके भीतर प्रतिपल और ग्रातिस्थल अनुभव होनेवाले वेषम्यका 
उपपादन भी एक मात्र उन्हींके सहारे होता है। जिन विचारकोंके 
मस्तिष्क नित्यात्मवाद, कर्मवाद और पुनजन्मके विचारौका समुचित 
समावेश नहीं हो सका हैं, उनका विश्ववेपम्यका उपपादन भी स्वथा 
असुन्दर हुआ है। उसमे वह सोन्दर्य नहीं है, वह तेज नहीं है, 
ओर वह कान्ति नहीं है, जो दूसरोौके ऊपर प्रभाव डालकर उन्हें 
अपनी ओर आकृष्ट कर सके | और जो बिचारपद्धति दार्शनिक 
भावनाओँका सन्तोषजनक समाधान नहीं कर सकती, उसे हम क्या 
कोई भी निष्पक्ष त्रिचारक आदर या सर्वोत्तम केसे कह सकेगा 

विश्वका वैपम्य सावेजनीन अनुभूतिका विषय है, उसमें कल्प- 
नाकी स्थान नहीं है । विश्वके चर-अचर, स्थावर-जंगम या जड़ और 
चेतन भेद स्फुटतम हैं | अचर, स्थावर या जड़-जगतके अवान्तर 
भदोकी उपेक्षा करके यदि केबल एक मात्र चेतन-जगवके अवान्तर 
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भेदीकी परिंगणनाका प्रयास भी किया जाय, तो उसमें भी सफलता 
प्राप्त हो सकना असम्भव है । चेतन ग्राणियोंकी अपरिमित योनियाँ, 
प्रत्येक्ष योनिकी अवान्तर जातियाँ ओर प्रत्येक्र जातिकी अनन्त 
व्यक्तियाँ, यह सब अनन्त हैं, अपरिमित हैं, अपारिसंस्येय हैं. । इन 
सबमे परस्पर कितना वेषम्य है ! जलूचर, थरूचर और नभचर 
प्रत्येक योनिके प्राणियोकी परित्थितियाँ मित्र हैं, उनकी कियाये भिन्न हैं, 
उनके सुख-दुःखका मोग भिन्न है । फ़िर एक ही जातिके सुख- 
दुःखमे, उसकी परिस्थितियोंसे भी तो तारतम्य होता है । स्वातंत्र्य 
और पारतंत्र्य परिध्थितिका एक भेद है । उसीम सुख-दुःखका तार- 
तम्य कितना वरिपम हो जाता है, आज परतंत्र भारतीयोंको उसके 
स्पष्टीकरणकी आवश्यकता नहीं है । दासत्व-श्ृंखाम जकड़ा हुआ 
भारतीय हृदय जिस तडपनका अनुभव करता है, वह उसी विश्व- 
वैपम्थका अर्किंचन उदाहरण है । फिर प्रत्येक व्यक्तिके खुख-दुःखर्म 
कितना बेपम्य है ? एक राजा हैं, रईस है जिनके लिए पद्माकरने 
लिखा है--- 

गुछगुली गिलमें, गलीचा दें, गुनीजन हैं, चांदनी है, चिक हें, 
चिरागनकी माला है। कद्दे पदमाकर त्यों गजक गिजा है, सजी सेज 
है, सुरादी है, सुरा है और प्याला दे। सिसिरके पालाकौ न व्यापत 
कसाछा तिन्हें, जिनके अधीन एते उदित मसाला हैं । तान तुक ताञ् 
हैं, विनोदके रसाला हें, सुबाला हैं, दुशाल्ा हैं, विशाढा चित्रश्नात्र हैं। 

दूसरी ओर वह निधन मजदूर और किसान हैं, जिन्हें खानेको 
रोटी नहीं है, पहननेका कपडे नहीं हैं. ओर रहनेको घर नहीं है। 
माघ और पूसकी कटीली रांते जिन्होंने पेटमे घुटने अडाकर और 
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उन्हीं महीनोंके बर्फीले दिन सूये भगवानके सहारे या घघकते हुए 
अलावके सामने बेठकर बिता दिये हैं । 

रात्नी जानु दिवा भानुः कृशालुः संष्ययोद्वेयों: । 

इत्थं शतिं मया नीते जानुभानुकृशानाभेः ॥ 

अपरिमित सुख ओर अपरिमित दुःख, अनन्त सम्पत्ति और 

अनन्त आपत्ति, चरम वेभव ओर चरम दारिद्य, यह सब इसी विश्वकी 
तो बस्तुएँ है ओर हममेंसे किसके अनुभव प्रतिदिन नहीं आरती ? 
फिर प्रश्न तो यह है कि यह वेषम्य क्यों है ? कोई सुखी और कोई 
दखी, कोई धनी और कोई निधन क्यों है ? राजा और रंक, विद्वान्‌ 
और मूख, रोगी और स्वस्थकी भेद-भावना कहाँसे आई ? इन्हीं 
प्रश्नोका उत्तर भारतीय विचारकोका कर्मबादका सिद्धान्त दे रहा है । 
हमारे विचारम इससे अधिक सुन्दर, आकषक और युक्तियुक्त उप- 
पादन और कुछ हो ही नहीं सकता है। 


कर्मबादपर विश्वास करनेके साथ ही नित्यात्मवाद और पुन्लन्मंके 
सिद्धान्तोपर विश्वास करना आवश्यक एवं अनिवाये सा हो जाता 
हैं। उनके ऊपर विश्वास किये बिना केबल कर्मबादका कोई 
विशेष मूल्य नहीं है, वह एक उपहासयोग्य विचार प्रतीत होता है । 
फिर भी संसारम इस श्रकारके विचारोंकी कमी नहीं है, जो पुनजन्म 
और नित्य आत्माकी सत्ता स्वीकार किये बिना भी कर्मवादपर विश्वास 
करते हैं । कुगन ओर बाइबिल इन्हीं विचारोके समर्थक है । परन्तु 
हमारे विचारस्म इस प्रकारका केवछ कमेबाद भी विश्व-बैपम्यकी विषम 
पहैकीको सुलझानेम सवंधा असमथ हे | बाइबिलकी सुष्टि-प्रक्रियाका 
उछेख हम यथास्थान कर चुके हैँ | वहींपर चेतन प्राणियोंके भीतर 
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जीवनोत्पत्तिका भी जिक्र हुआ है । मनुष्यका मिट्रीका पुतठा बनाकर 
परमात्माने उसमे रूह फूँक दी ओर पुतलेम चतनता आगई । इससे 
पहले उस आत्माकी सत्ता नहीं थी। अथोत्‌ इन चेतन आत्माओंके 
विधायक वही करुणामय भगवान्‌ हैं। फिर उन्हीं करुणामय भगवानने 
संसारम दुःखकी सृष्टि क्यों की ? वह तो इतने दयादु है, जो पुण्या- 
तव्माऔँके ही नहीं पापियोंके दुःखंम भी रोते है, पापियाकी देखकर 
उनका हृदय इतना बिकल हो। उठा कि उन्होंने अपना महात्मा इसा 
जैसा इकछोता बेटा उनके लिए भेजा, जो अपने इसी उद्देशकी पूर्तिके 
लिए विपक्षियोद्रार सूकीपर चढ़ा दिया गया। ऐसे करुणामय, दयाल 
न्यायकारी भगवानने दुःखकी सृष्टि क्या कर दी, यह आश्चयेकी बात 
है । फिर यदि सब प्राणी समान अबवस्थांम ही पेदा हुए होते, ते भी 
कुशल थी, परन्तु हुआ तो ऐसा नहीं । संसारके दुःखी सुखी प्राणि- 
योंकी सत्ता तो सृश्टिके प्रारम्मसे चछी आ रही है | करुणामय और 
न्यायकारी भगवानके द्वारा अकारण ही इस प्रकारके वेषम्यकी उत्पत्ति 
ओर भी आश्चयेम डाल देती है | कमेबाद सिद्धान्तकी सृष्टि जिस 
वैषम्यकों दूर करनेके लिए की गई, वह पुनर्जन्‍्म और नित्यात्मवादका 
सहारा मिले बिना पूरा हो ही नहीं सकता | यही नहीं, बल्कि उनके 
बिना केवछ कमैवादका रूप बड़ा विक्ृत हो उठता है । बाइबिल 
और कुरानका कमेवाद सचमुच उसी कोटिम जा पहुँचा है | उनके 
यहाँ जीवात्मा आदिमान्‌ है--परमात्माकी फूँकके साथ उत्पन्न हुआ 
है--परन्तु उसका अन्त नहीं है | मरनेके बाद भी उसकी स्थिति 
रहती है | अपने कर्मीके अनुसार वह या तो अनन्तकाल तक स्वर्गीय 
सुख-सशद्धि ओर वेभवका अनुभव करता है और या फिर अनन्तकालू 





१७४८ प्रपञ-पशियिय- 


क्नीडकििजि लक नल नल ज हज ल्‍ डाल 


तक नारकीय यंत्रणाय भोगता है | स्वगमं या नरकर्म जहाँ कहीं एक 
बार भेज दिया गया, वहाँते फिर उसका छुटकारा नहीं, अनन्तकाल 
त्तक उसे वहीं रहना होगा । यही बाइबिल और कुरानके कर्मवादका 
आशय है | परन्तु क्या सान्‍्त कमोके इस अनन्त फलके दाशैनिक 
विमरो स्वीकार कर संकेगा ? हमें ते सहयोगी-बिहीन इस अधूरे कमेवादम 
दाशनिक विमशेकी अपेक्षा अन्ध-विज्वासकी मात्रा ही प्रधान प्रतीत 
होती है । इसी अन्ध-विश्वासके कारण कर्मवाद जेसे आदश उज्ज्वल 
और सयुक्तिक सिद्धान्तकी बुरी तरह छीछालेदर हुई है । 
कमेवादका खरूप 

मोटे रूपसे कर्मवाद लिद्धान्तका आशय यह हे कि मनुष्य अपन 
कर्मीके अनुसार फल-भोग करता है । यदि हमोरे कर्मोका झुकाव 
सामाजिक व्यवस्थाके अनुसार मानी गई भलाईकी ओर हे, तो हमारें 
लिए. उसका परिणाम भी सुखमय होगा, इसके विपरीत यदि हमोरे 
कमे बुराई या पापकी ओर झुके हुए हैं, तो उनका फल हमारे लिए 
दुःखद होगा । अथीत्‌ हमारे सुख-दुःखकी व्यवस्था बहुधा हमारे पूर्त 
कर्मोका परिणाम होती है । भले कर्मोका भछा फल और बुरे कर्मौका 
बुरा फल अवश्यम्भावी है, उसका उलंधन नहीं हो सकता, विपयेय 
नहीं हो सकता ओर सर्वथा परित्याग भी नहीं हो सकता । इसी 
लिए कहा है-- 

अवश्यमेब भोक्तव्यं ऋृत॑ कम शुभाशुभम । 

कम्मवादका यह स्वरूप एक ऐसी वस्तु है, जिसके माने बिना 
संसारकी कोई व्यवस्था किसी प्रकार भी स्थिर नहीं रह सकती | बिशे- 
घत: मानव-समाजकी व्यवस्थाकी स्थिर रखनेके लिए उसका मानना 


कमेषादका स्थरुप १७९, 


शक अनिवाये बात है । इसीलिए हम देखते है कि खुदूर अतीत भी 
प्रत्येक देश, जाति और लोगोने किसी न किसी रूपमें उसे अवश्य 
स्वीकार किया है | यहाँ तक कि देहातिरिक्त जीवात्माकी स्वतंत्र सत्तासे 
सर्वैधा इन्कार करनेवाले कट्टर नास्तिकोंका निस्तार भी उसी स्वीकार 
किये बिना नहीं हो सका है। हैकल आदि पाश्चात्य नास्तिकोने भी उसे 
माना है और भारतीय ज्षित्रम नास्तिक अरणीम गिने जानेवाले महात्मा 
बुद्ध तो कर्मत्रादके पक्के समर्थकाम हैं । उनका आचार-शाखत्र सांसारिक 
व्यवस्थाका आदर है और प्रथम श्रेणीका आचार-शात्र है। उसमे और 
बैदिक या किसी भी आस्तिक आचार-शाल्रम विशेष भेद नहीं है । 
अन्तर केवल इतना है कि कर्मवाद कहीं तो आचार-शात्र या सामा- 
जिक व्यवस्थाका एक नियम मात्र है ओर कहीं उसका सम्बन्ध घमा- 
धर्मके साथ है, जिनके ऊपर मनुष्यके जन्मातरकी व्यवस्था निर्भर 
रहती हे । 

कम शब्दका साधारण अथ क्रिया है। दाशनिक इदृष्टिसे मर्हाषि 
कणादने अपने व्रेशेषिक दशनमें करमका लक्षण--- 
€ एकद्रण्यमगुण संयोगविभागेष्वनपेक्षकारणमिति कमेल्क्षणम्‌ 

सूत्रेके द्वारा किया है | इस लक्षणकी ध्यानेम रखते हुए भी क्रिया- 
'मात्रके लिए कर्म शब्दका प्रयोग किया जा सकता है; परन्तु फिर भी 
कमेवादके इस प्रकरणंम कमे शब्द सामान्य क्रिया मात्रका वाचक नहीं; 
बल्कि उसका अपना विशेष अर्थ है । मनुष्य-जीवनकी सारी क्रिया- 
आका विशेष उपयोग कमवादम नहीं हे । श्वास-प्रश्रास भी मानव- 
क्रियाएँ है. ओर निमेषोन्मेष भी, परन्तु इन और इसी श्रेणीकी अन्यान्य 
मानव-चेष्ठाऔको कम-कोटिम रखकर भी उनका कोई विशेष परिणाम 


१०७ प्रपश्च-परियय- 


नहीं निकला जा सकता । इसीलिए शासख्रीय विधानाम बिहित नेतिक 
कमौके अनुष्ठानसे किसी प्रकारंक धमकी उत्पत्ति नहीं होती। हैँ, 
उनका अनुष्ठान करनेपर हानि--पाप अवश्य होता है, ऐसा 
विशेषज्ञाका विचार है । 


तब फिर किस प्रकारकी क्रियाओंका परिगणन कमवादकी अभीष्ट 
है, यह विचारणीय प्रश्न है। “ जो केरेगा सो भरेगा ” की प्रसिद्ध 
लोकोक्तिके अनुसार और समुचित व्यवस्थाकी इष्टिसे भी यही उचित 
प्रतीत होता है कि मनुष्यको उन्हीं कर्मोके फल-मोगके लिए बाधित 
होना पड़ेगा जिनका कि वह वस्तुतः कत्तो हे, जिनका कि उत्तरदायित्व 
उसके ऊपर है। साधारण रूपसे हरएक क्रियाका करनेवाला कत्ती 
होता है; परन्तु फिर भी यदि सूक्ष्म दश्सि देखा जाय तो कठैत्वके 
लिए थोड़ीसी और विशेषताका प्रयोजन होता है ओर वह है करने- 
वाले व्यक्तिकी स्वतंत्रता । जिस क्रियाके करनेमें व्यक्ति स्वतंत्र होताहे, 
उसके करने न करनेका सारा उत्तरदायित्व उसके ऊपर होता है | इस 
लिए यह भी उचित ही है कि उससे उत्पन्न हुए परिणाम या फलका 
भोग भी वही करे । परन्तु जिन स्थितियाम मोटे रूपसे किसी कामका 
करनेवाला व्याक्ते उसके करने न करनेमें स्वतंत्र नहीं है, बल्कि किसी 
दूसरेके आदेशसे विवश होकर कार्य करता हे, उन स्थितियाम इस 
ग्रकारके कर्मोका करनेवाल्ा नहीं बाल्कि करानेवाल्ा उत्तरदाता समझा 
जाता है | इसलिए करानेवाला ही बहुधा फल-भोगंके लिए जिम्मेदार होता 
हे | इस प्रकारके अनेक उदाहरण हमे छोकर्म देखनेको मिल सकेते 
है । युद्ध-क्षेत्रमं अपने प्राणॉकी वाजी छगाकर जूझनेवाले सैनिकोके, 
ऊपर नहीं बल्कि उनके संचालक, अध्यक्ष, सेनापति या राजाके ऊपर 


कमे-विषाक और आत्म-स्थातंत्र्य श्ण्श्‌ 


ही उस युद्धका उत्तरदायित्व होता है । युद्ध करनेवाढे, सैनिक नहीं 
बल्कि राजा समझे जाते हैं । क्योंकि सैनिक स्वयं स्वतंत्र नहीं है, अथीत्‌ 
स्वतंत्रता और कर्तेववका अविनाभाव सम्बन्ध है | बिना स्वतंत्रताके 
कतेत्व बन ही नहीं सकता | यही भाव मद्बषि पाणिनिके स्वतंत्र: 
कत्तो ? सूत्रेस प्रतीत होता है | फछत: कर्मबाद प्रकरणंमे उन्हीं मानव- 
क्रियाओँके परिगणनका प्रयोजन है जिनके करनेमे वह स्वतंत्र कहा जा 
सकता है ओर उन्‍्हींके फल भोगनेके लिए उसे बाधित होना पडेगा। 
अथीत्‌ जहाँ प्रवृत्ति-स्वातंत्रय है, वहीं कतृल्व है और जहाँ कतृत्व है, 
वहीं भोक्‍्तृत्व है । 
कम-विपाक और आत्म-खातंत्र्य 

कतेत्व-भेक्तृत्व-सम्बन्धी इस नियमको समझ लेनेके बाद वस्तुत 
कर्म-विपाक और आत्म-स्वातंत्रय या परिस्थितिवाद और प्रइति- 
स्वातंत्रयके विवाद अत्यन्त हीनश्रेणीके ओर निष्प्रयोजन प्रतीत होते 
हैं । पौरत्य जगतम कर्मबाद-सिद्धान्तके रहस्यसे अनभिज्ञ, सुकुमार- 
मतिके लोगामे इस सिद्धान्तके सम्बन्ध एक भ्रान्‍्त घारणा उत्पन्न 
हुई पाई जाती है | उमका कहना है कि हम जो कुछ करते हैं. बह 
सब परमात्मा कराता हे और जो कुछ मोगते हैं वह सब पूबे- 
जन्मके कर्मोका फल हे । उदाहरणके लिए कोई व्यक्ति चोरी करता 
है । इस चोसीकी दार्शनिक व्याख्या इन छोगोंके विचारानुसार यह 
होगी कि जिस व्यक्तिकी चोरी हुई हे, उसके भाग्यमें इस प्रकारका 
आर्थिक कष्टभोग लिखा था और दूसरी ओर चोरी करनेवांले 
व्यक्तिको इस प्रकार धनप्राप्ति उसके पूर्व कर्मीका फल है। दोनोंके 
अदृष्टके अनुसार परमात्माने चोरको इस कममे प्रवुत्त होनेकी प्रेरणा 


श्ष्र भप्रपश्च-परिचय- 
की । अर्थात्‌ इस चोरीम चोरका विशेष दोष नहीं है । मनुष्य मला 
बुरा जो कुछ करता है, वह सब उसके अद्ृष्ट और परमात्माकी ग्रेर- 
णासे होता है | यह विचार कमवादके अति ग्रसक्लका परिणाम है । 
इसके स्वीकार करनेके बाद तो वस्तुतः भोगवादके लिए कोई स्थान 
ही नहीं रह जाता ओर न उस अबस्थाम मनुष्यम कतृल्व-भावना 
शेष रहती है, अथोत्‌ उस कारयेके करनेमें किसी प्रकारका उत्तर- 
दायित्व पुरुषपर नहीं होता । वह तो जड मशीनकीसी एक चेष्टा 
छुई । जिस प्रकार इधर मशीनका पुजा श्रुमाया ओर उधर काये हो 
गया । उसमे सोच-बिचारको स्थान नहीं है, पुजो घुमानेके साथ ही 
जो कुछ होना है वह होकर ही रुकेगा। मशीनका उसमे कोई उत्तर- 
दायित्व नहीं हे | इसी प्रकारकी सारी मानव-चेष्टाएँ हो जावेगी । ऐसी 
अवस्थाम मनुष्यको उसके फलछ-भोगके लिए जिम्मेदार ठहराना कहाँ 
तक युक्तिमंगत कहा जा सकता है! ओर मनुष्यको कमे-फल-भोगके 
लिए उत्तरदाता ठद्दराये बिना न तो विश्व-बेषम्यका उपपादन हो सकता 
है और न संसारकी व्यवस्था स्थिर रह सकती हैं | यदि आज चोरको 
चोशेके लिए उत्तरदाता और दण्डनीय समझा जाना छोड़ दिया जाय, 
तो फिर क्‍या स्वेसाधारणकी प्रवृत्ति उस ओर न होगी ? इसलिए 
सामाजिक व्यवस्थाकी रक्षांके निमित्त ओर विश्व-बेषम्यके उपपादनके 
लिए मनुष्योंको कम-फल-भोगके छिए उत्तरदाता ठहराना आवश्यक 
और अनिवार्य है। इस ग्रकारका उत्तरदायित्व तभी सम्भत्र है जब कि 
मनुष्यकी काये करने था न करनेकी स्वतंत्रता ह। जाय । इसीलिए 
आस्तिकोके कमवाद सिद्धान्त जीवात्माकी कमे करनेमें स्वतंत्र स्वीकार 


किया गया है । हाँ, उसका फल-मोग उसके अधीन नहीं है । 


पारिस्थितियाद और प्रयचि-्थातंत्र्य श्ष््ु 
परिस्थितिवाद ओर प्रपृत्ति-स्वातंत्र्य 


पीररूय जगतमे जिस प्रकार कमे-विपाक कमी कभी आत्म-स्वातंत्रयका 
विघातक समझा गया है, उसी प्रकार पाइ्चात्य जगत परिस्थितिवाद 
और प्रवृत्ति-स्वातंत्यका इन्द्रयुद्ध हुआ है। हम कह चुके हैं कि कर्मबाद 
सिद्धान्त केवछ एक धामिक प्रस्न ही नहीं है; बल्कि वह वस्तुतः 
समाजकी सुख-शान्ति और बव्यत्रस्थाका आधार है । इसलिए न केवल 
आस्तिकीको ही वल्कि कट्र नास्तिकोको भी किसी न किसी रूपमे 
उसे स्वीकार करना पड़ा हे । प्रवृत्ति-स्वातंत्रयम परिस्थितिवादका यह 
पचड़ा प्रायः आत्म-सत्तासे इन्कार करनेवाले इन्हीं पाश्चात्य नास्ति- 
कोकी चचीका विषय रहा हैं| इस परिश्थितिवादका आशय यह है 
कि मनुष्य बस्तुतः किसी कार्येके करने न करनेमें स्वतंत्र नहीं, बल्कि 
परिस्थितियाँ उसका नियंत्रण करती हैं | इस नियंत्रणंम कभी बाह्य- 
परिस्थितियों, कभी अन्‍्तःपौरिस्थितियों ओर कभी दोनों ग्रकारकी 
परिस्थितियोंका हाथ रहता है । मनुष्य जो करता है और जो कुछ 
नहीं करता है, सब इन्हीं परिस्थितियोंके अनुशासनका प्रभाव है । 
उदाहरणके लिए कभी कोई भला आदमी चोरों, डाकुओं या दुराचा- 
रियोंके चक्‍करमे जा फँसता है ओर अपने चारों ओरकी बाह्य परि- 
स्थितियोके वशीभूत हो अज्ञात रूपसे उन्हीं व्यसनोमें फँसता चला जाता 
है। व्यसनेके करने न करनेमें उस व्यक्तिकी कोई स्वतंत्र इच्छा नहीं हे, 
जो कुछ परिस्थितियोका आदेश हुआ उसके पालनमे ही मनुष्यके 
' कतैन्यकी इतिश्री हो जाती है | कभी कभी कर्तव्य और अकतेब्यके 
बीच हमे एक अन्तदेन्द्रकी भावना दिखाई देती है । जब कि धम और 
अधमे, पाप और पुण्य, या कतैव्य और अकतैब्यके दो बिरोधी 


श््छ प्रष्श्च-परिचय- 


मांगे पारस्परिक आकर्षण-प्रतिस्पषोके साथ उपस्थित होते 
हैं, हम सहसा अपने कर्तव्यका निणेय नहीं कर पाते । 
ऐसे समयमे हमारे हृदयंके भीतर कतैव्य ओर अकतेन्यका जो अन्त- 
दैन्द्र होता है, वह मी इन विचारकोकी दृष्टिमं चेतन आत्मा या सतंत्र 
इच्छाका परिचायक नहीं है, बल्कि दो विरुद्ध परि्थितियोंकी प्रति- 
इन्द्विताका परिणाम है । इनमेंसे भी किसी एक मार्गका निवाचन 
मनुष्यकी स्वतंत्र इच्छासे नहीं होता, बल्कि जिस ग्रकारकी परित्थितिम 
अधिक शक्ति ओर अधिक सामर्थ्य होता हे वद्द अपने अनुकूल मांगी 
ग्रहण करनेके लिए प्रेरित करती है । मनुष्य मशीनकी भाँति परिस्थि- 
तिके आदेशका पालन किया करता है । यही उस अन्तईन्दका रहस्य 
ओर स्कुट परिणाम है । मानव-प्रवृत्ति मात्रका नियंत्रण करनेवाली यह: 
परिश्थितियाँ। पूर्षत्रतिनी धटनाओंके सूक्ष्म संस्कार मात्र हैं । 


पिछले कमे-विपाक और इस परिस्थितिवादकी युक्तियाम विशेष 
अन्तर नहीं है | जो कुछ है, उसे हम केवल स्वरूपभेद कह सकते 
हैं, वह श्रेणी, जाति या प्रकारका भेद नहीं है | इसलिए परिस्थिति- 
वादकी आलेचनाके लिए भी हमे किसी नूतन मागेके अवलम्ब कर- 
नेका प्रयोजन प्रतीत नहीं होता । कमे-विपाककी आलोचनाम हम 
लिख चुके है कि सामाजिक व्यवस्थाकी रक्षाके निमित्त भोगवादका 
मानना अनिवार्य है, मोगवादके लिए कर्तृत्वकी अपेक्षा है और कतृत्व 
बिना प्रवत्ति-सातंत्रयंके सतरथा अनुपपनन है । ढक वही बात इस परि- 
स्थितिवादकी आछोचनाम भी कही जा सकती है । इसके अतिरिक्त 
यदि हम प्रवृत्ति-स्वातंत्रय्को न माने, तो आचार-शात्रका क्‍या अधे- 
रह जाता है ? मनुष्यकों यह करना चाहिए ओर यह नहीं कहना 


परिस्थितियाद और प्रजाति-स्वातंत्य श्ण्छ 


चाहिए, में यह कर सकता हूँ ओर यह नहीं कर सकता, इन सब 

वाक्योंका मूल्य क्या है ! आचार-शात्र रद्दीकी टोकरीम फेकनेकी चीज 

है और मनुष्यकी आत्म-शक्ति या आत्म-विश्वास विडम्बना मात्र हे । 
है. 

इसी लिए 7)'8769 ने लिखा है--- 

“ [ुए छञा6 #'800600 ए ॥8 जञ] 5 ०पछचु॒ 88086 08 
2ए०७ पृ शायते ००७४7 छा0ए७ एा0४0+0प08, 06 0मंठकों 
6 0पष्टा8 ' 58 466 ज्ञांग्रिए0प प्रार्क्यांतहु 8050 7085 ४०- 
00768 8 9066 66060. 
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अथीत्‌ यदि प्रवत्ति-स्ातंत्रय या इच्छा-स्वातंत्रयका सबथा पौरित्याग 
कर दिया जाय और परिश्थितिवादकी व्रिजय स्वीकार कर छी जाय, ते 
आचार-शासत्रका “ चाहिए ” यह नितान्त निरथेक हो जाता है, उसमे 
कोई जोर नहीं रह जाता, ओर स्वयं सदाचार भी मुल्म्मा चढ़ा 
मिध्याचार मात्र रह जाता है। 

इन पंक्तियोंके लिखनेका यह आशय नहीं कि हम परित्थितिवादकी 
सत्ता बिलकुल मिटा डाछना चाहते हैँ | हम मानते है कि परिस्थि- 
तियाका प्रभाव पयोप्त स्पमे मानव-र्चारित्रपर पडता हे । हम यह भी 
मानते हें कि बाह्य परिश्थितियाँ या अन्तःपरिष्थितियाँ बहुत बडे 
अशम मानव-प्रवृत्तिका नियंत्रण करती हैँ; फिर भी हम उन्हें अनु- 
चित महत्त्व देनेके पक्षम नहीं है | हम यह नहीं चाहते कि व्यक्ति- 
योंके सारे सामरथ्यको तिछांजलि देकर उन्हें एकदम चेतनारहितः 
जड़ मशीन बना डाछा जाय । परिस्थितिबादकों इतना अधिक महत्त्व 
देना ओर आचार-शात्र एवं सामाजिक व्यवस्थाके कलेजेपर जहरीली 


छुशी फेर देना एक बात है | एक बात और है। परिथ्थातियाँ किस 


श्प्ब्द् प्रपञश-परिचय- 


प्रकार मानव-चरित्रका नियंत्रण करती हैं, यह साधारण समाजमे 
देखनेको मिलता है; परन्तु प्रवृत्ति-स्वातंत्रय या इच्छाशक्ति परिस्थितियोके 
ऊपर किस प्रकार विजय प्राप्त करती है, यह महात्माओंके चरित्र 
प्रस्कृटित होता है । दयानन्द, ईसा और बुद्धके ऊपर परिस्थितियोंका 
शासन नहीं रहा है । ऐसे महापुरुष परिश्थितियोंकी सीमा शाक्ति और 
साम्राज्यपर संदेव विजयी हुए हैं | उनकी एकान्त उपेक्षा कर, आचार- 
शालत्रकी निष्ठुर हत्या कर और सामाजिक व्यवस्थाको पेरौतले राध कर 
निरर्थक परिस्थितिवादका पोषण करना वुद्धिमत्ताका कार्य नहीं है । 
ऐसे लोगोंके लिए तो महाकीब कालिदासके शब्देंमे हम यही कह 
सकते हैं--- 

असल्पस्थ हेतोबेहु हातुमिच्छन्‌ 

विचारमूढ़: प्रतिभासि में त्वम 


कमे-विभाग 

कम-मीमांसाके इस प्रकरणंमं पूर्वीय विचारकोकी इृश्टिसि कमे-विभाग 
भी एक महत्त्वपृण भाग हे | इन छोगेंने कमका विभाग कई प्रकारसे 
किया है | संचित, प्रारब्ध और क्रियमाण कम एक बिभाग है, 
नित्य, नोमितिक और काम्य कम दूसरा प्रकार हे, सकाम और 
निष्काम कर्म तीसरा प्रकार है । व्याकरणशाखकी इश्टिसे उत्पाद, 
बिकाये ओर आहाये कम आदि अन्य अनेक प्रकार भी करम-बिभागके 
पाये जाते हैं| इनमें पहला प्रकार किसी अंशतक दाशैनिक विभाग 
कहा जा सकता है | धार्मिक जगतमे भी यद्यपि उसका उपयोग 
हुआ हे, फिर भी दाशैनिक भावना उसमे कुछ अधिक है। दूसरे 
ओर तीसरे विभागमें धार्मिक भावनाका प्राधान्य है, यद्षपि दशैन- 


कम-विभाएी श््ज 


शाखने भी उनसे छाभ उठाया है। अन्तिम प्रकार केवल व्याकरण 
आंखकी सम्मीत है, हमारे लिए उसका किंचित भी ग्रयोजन नहीं हे । 

कमीके संचित, प्रारन्ध और क्रियमाण प्रकार फल-भोगकी दृष्टिसे 
विशेष उपयोगी हैं । साधारणतः संचित और क्रियमाण दो ही कभ- 
भेद मुख्य हैं, ग्रारब्ध संचितका ही एक विशेष भेद है । क्रियमाण 
कम वह हैं जिनका अनुष्टान हम वतेमानम कर रहे हैं । जो काये 
अतीत कालम किये जा चुके हैं ओर जिनका फल-मोग हमें करना 
पड़ेगा, उनकी गणना संचित करमीम की जाती है। मेगवादके विचा- 
रस जिस कमे-समूहका भोंग एक परिमित समयमें एक साथ किया 
जा सकता है, उतने कर्म-समूहके भोगके लिए एक जन्म धारण 
करना पड़ता है । योग-दरीनके व्यास-भाष्यमें महाँष ब्यासने यह 
प्रश्न उठाया है कि कमोशय एक-भमविक है अथवा अनेक-भविक । 
अथीत्‌ एक करमसे एक जन्म होता है, या एक कर्मसे अनेक जन्म 
होने हैं, अथवा अनेक कर्मोसे एक जन्म होता है | अपनी विवेचनामें 
सामाजिक व्यवस्थाकी रक्षाके निमित्त अन्तिम पक्ष अथात्‌ कमोशयकी 
एक-भत्रिकता ही सिद्धान्त रूपसे उन्होंने स्थिः की है । पहले दो। 
पक्षमेसे किसीके भी स्वीकार करनेपर सामाजिक व्यवस्था स्थिर नहीं 
रह सकती | एक मनुष्य अपने जीवनमें अपरिमित, अपरिसंख्येय कम 
करता है । यदि उनमेंसे प्रत्येक कमके फल-मोगके लिए अलग अलग 
जन्म धारण करने पड़े; तो मनुष्यके एक जन्मके कमीका निपटठारा 
है। अनन्त काछू तक नहीं हो सकता, फ़िर बतेमान जन्मके पुण्य या 
अपुण्य कमके भोगकी तो वारी आना ही कठिन है | इस लिए 
अत्यन्त क्लेश-साध्य पुण्य-कर्मोके अनुष्ठानम मानव-प्रवृत्तिका न 





लि जि लि जलता 


१५८ प्रपश्च-पारियय- 


होना स्वाभातिक बात है | इसका दूसरा रूप यह हुआ कि सामा- 
'जिक सुख शात्ति ओर व्यवस्थाकी इतिश्री हो गई । यदि दूसरा पक्ष 
अथीत्‌ एक कमैसे अनेक जन्मोकी उत्पत्ति मान ली जाबे, तब तो 
फल-भोगपर मनुष्यका अत्यन्त अविश्वास हो जायगा, जिसका आव- 
ज्यक और अनिवाये परिणाम यह होगा कि बनी बनाई उस सारी 
व्यवस्थाकी जिसके लिए करमवाद और भोगवादकी स्थापना की गई 
थी नृशंसतापूर्ण हत्या हो जायगी | इस लिए व्रिवश होकर कमोशयकी 
एक-भविकताकीा स्थिर करना ही श्रेयस्कर ठहरता है | भाष्यकारके 
असली राब्दीम यह सारा प्रसंग इस प्रकार लिखा जा सकता है--- 

तत्रेदं विचायते, किमेक कर्मेंकस्य जन्मनः कारणम्‌ , अथैकं कमा- 
नेक॑ जन्माक्षिपतीति । द्विताया विचारणा, किमनेके कर्मानेके जन्म 
निरवेतर्यात, अथा5नेक कक जन्म निर्वेवदयतीति । 

न तावदेक॑ कर्मेकस्य जन्मन: कारणं, कस्माद ; अनाविकालप्राचि- 
तस्याउसंख्येयस्यावशिष्टकमंण: साम्प्रतिकस्य च फलक्रमानियमादन्य- 
श्वासो लोकस्य प्रसक्त:, स चानिष्ट इति । न चेक॑ कम्रोनेकस्य जन्मन: 
कारणं, कस्माद्‌ ; अनेकेषु कमस्वेकेकमेव कमोनेकस्य जन्मन: कारण- 
मिलवशिष्टस्थ विपाककाछाभाव: प्रसक्त:, सचाप्यनिष्ट इति।न 
चानिक कमोनेकस्‍्य जन्मलः कारणम्‌ , कस्माद्‌ ; तदनेक॑ जन्म युगपन्न 
संभवतीते क्रमेण वाच्यम्‌ | तथा च पू्वदोषानुसंगः । 

तस्माज्जन्मप्रापणान्तरे कृतः पुण्यापुण्यकर्माशयप्रचयो विचित्र: 
प्रधानोपसजेनभावे नावस्थित: प्रापणाभिव्यक्त एवं प्रघट्ूकेन मिलित्वा 
मरणं प्रसाध्य संमूच्छित एकमेव जन्म करोति । तत्तु जन्म तैनेव 
कर्मणा लब्धायुष्क॑ भवति, तस्मिन्नायुषि तेनिव कमणा भोग: सम्पद्मयते । 

--साथनपांद, सूत्र १३ 


कमें-विमाग श्र 


ब्श््न्ज 5 - चटपटा ! 


अथीत्‌ , अब हम इस बातकी आलोचना करते हैं. कि क्या एक 
कम एक जन्मका कारण है अथवा एक कमैसे अनेक जन्म होते हैं 
दूसरा प्रश्न यह है कि क्‍या अनेक कर्मासे अनेक जन्म होते हर 
अथवा अनेक कमे मिलकर एक जन्म पेदा करते हैं ? 

इनमेसे पहला पक्ष अथीत्‌ एक कम एक जन्मका कारण होता 
है ठीक नहीं है, क्योंकि अनादिकाल्स संचित और वतमानकालके 
अपरिसंस्येय कमोशयमे फलक्रम अब्यवस्थित होनेसे जनसाधारणको 
भोगवादपर अत्यन्त अविश्वास हो जायगा, जो कि इष्ट नहीं कहा जा 
सकता । दूसरा और एक कमेसे अनेक जनन्‍्मोकी उत्पत्ति भी नहीं 
मानी जा सकती, क्योंकि उन अपरिसंख्येय कमोमेंसे एक एक कमसे ही 
जब अनेक जन्म होने छंगे, तो अवशिष्ट कमोके फल-भोगका अवसर 
ही कब आ संकेगा | तीसरा पक्ष--अनेक कर्मासे अनेक जन्म होते 
हैं--भी ठीक नहीं, क्योंकि उन अनेक जन्‍्मोंकी उत्पत्ति एक साथ ते 
हो नहीं सकती | इसलिए अनेक कर्मासे क्रमेक अनेक जन्मोंकी उत्प- 
त्तिका सिद्धान्त स्थिर करना होंगा। ऐसी अबवस्थांमे फिर भी पूर्वोक्त 
दोपासे छुटकारा नहीं हो सकता । 

इसलिए. जन्मसे लेकर मरणपयन्त संचित किया हुआ, नाना 
अकारका पुण्यापुण्य-कर्माशय, गोण और ग्रधानरूपसे विभक्त हुआ 
मृत्युसे अभिव्यक्त होकर, मिलकर एक जन्मको पेदा करता है । उस 
जन्मकी आयु और उस आयुका भोग सब उसी कमोशयके अनुसार 
नियत होता है । 


इस प्रकार संचित कमीके जिस भागसे इस जन्मकी उत्पत्ति 
हुई है, अथीत्‌ उनमेैंस जिन कर्मोका फछ-मोग आरम्भ हो गया हे, 
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उनको प्रारब्ध कर्म कहते हैं । इन ग्रारन्व कर्मोके अतिरिक्त संचित 
कर्मोंका बहुत बड़ा भाग सुधुप्त अवस्थाम बेठा रहता है. । इसको ही. 
संचित कर्म शब्दस कहा जाता है । जैसा कि हम पहले कह चुके 
हैं, दाशनिक इश्सि कर्मोका सबसे उपयोगी विभाग यही है । 
कमेयोग और कमे-संन्‍्यास 

कमे-फिछासफीके बहुतसे अंश अभी ऐसे रह गये है जिनपर 
पौरस्य एबं पाश्चात्य दाशनिक दृष्टिकोणसे प्रकाश डालनेका अवसर 
है, परन्तु उन सबपर आलोचना कर सकना इस समय हमारी शक्ति 
और पुस्तकके कलेवरके बाहरकी बात है | फिर भी इस परिच्छेदको 
समाप्त करते हुए ज्ञान और कर्म, या कर्मयोग और कर्म-संन्यासके 
सिद्धान्तोपर कुछ प्रकाश डालना आवश्यक प्रतीत होता है । ज्ञान 
और क्मके सिद्धान्त भारतीय विचारक्षेत्रम गरमागरम आलोचनाके 
विषय रहे हैं। न केवल सेद्धान्तिक आलोचनामे हो बल्कि भारत- 
वर्षके सामाजिक चरित्र-निमोणमें भी उन्होंने पयाप्त भाग लिया है । 
इन दोनों विचारोंके सम्पक दो भिन्न दशेनोंके अनुयायी समझ जाते 
हैं । कमंकाण्ड मौमांसाका पक्ष है और ज्ञानकाण्डके पोपणका भार 
वेदान्त-दरशनने ले रखा है | अन्य आस्तिक दर्शनोंकी भाँति मनुप्यके 
अन्तिम ध्येय मोक्षका अन्बेषण और उसकी प्रातिके पथ-प्रदशनका 
यत्न इन दोनों दशनोंने भी किया है और उस पथप्रदशनके 
परिणाम रूपमें ही ज्ञान-मार्ग और कर्म-मार्गका जन्म हुआ है। 
साथारण रूपसे यह कहा जा सकता है कि मीमांसापद्धतिके अनुसार 
मानव-जीवनके ध्येयकी प्राप्ति एक मात्र यज्ञयागादि श्रोत कर्मोंके 
अनुष्ठानसे है हो सकती है, तो वेदान्त-बिचारक एक मात्र ज्ञानकी 


कर्मगोग और कमे-संस्यास श्द्टश 


उसका साधन मानते है । मीमांसा ज्ञाकी ओरसे 'बिल्कुछठ उदासीन 
है और वेदान्त कमेकाण्डको मोक्ष-प्राततिका प्रतिबन्धक समझता हे । 
भारतवर्षके माध्यमिक युगमें इन दोनो विचारामं घोर संघषे होता 
रहा है | इतिहास इस बातका साक्षी है कि इन दोनों विचारोंके कारण 
तात्कालिक भारतकी सामाजिक अवस्थाकों कितनी भयानक क्षति 


उठानी पडी हे। एक ओर मीमांसाके कमेकाण्डने धके नाम- 
पर और वेदीकी आडमें पाशब-प्रवत्तिका प्रचार किया, तो दूसरी 
ओर वेदान्तंके जगन्मिथ्यात्ववादने भारतवर्षके शारीरिक और सामाजिक 
सामथ्येका दिवाला निकाल दिया | वह युग जिसे कि इतिहासके 
दाब्दीम याज्िक काल कहा जा सकता है, भारतीय इतिहासका 
शायद सबसे अधिक गंदला-गर्हिततम-अध्याय है | अगर उस 
युगके विचारोके अनुसार किसी आदशे नगरकी कल्पना हम करें, तो 
उप्त कल्पना मात्रसे हमारा सिर चक्कर खाने लगता है । संक्षेपर्म यह 
कहा जा सकता है कि उस समयका आदइश नगर हमारे आजंके 
गन्देसे गन्दे बूचडखानेसे भी अधिक गनन्‍्दा है । बूचडखानेम मांस 
कटता है, उसके ढेरके ढेर रक्खे रहते हैं; परन्तु बहुत सफाईके साथ । 
थदि मनुष्य उसे देख न संके, तो उसके पाससे त्रिना किसी छेश्व 
और ग्लानिके कमसे कम निश्चिन्त भावस्ते वह निकल जा सकता है। 
परन्तु इस आदरशे नगर तो बिना नाक दबांये इधरसे उधर निकल 
सकना भी सथरथा असम्भव है | जगह जगहपर यज्ञकुण्डोंसे पवित्र 
सुगन्धिके स्थानपर होमे गये अधजले मांसकी चिरोइंध आ रही 
होगी । किसी गृहस्थके घर यदि अतिथि आ गया, तो किसी बेचारी 
निरपराध बछियाकी जानपर आ बनी । उसके टुकड़े टुकड़े करके 
बटलेईमें पकाये जा रहे हेंगि और न जाने केसी असद्य दुर्गन्बिसे 


अ० ११ 


रॉ 
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'श्द्र प्रफ्श्च-परिचयं- 
नगरका वायुमण्डल दूषित हो रहा होगा इसपर आश्रये यह कि यह 
सारा अत्याचार और अनाचार भारतीय धमेके सवेस्व भगवान्‌ वेदका 
सद्दवारा लेकर किया जाता था। इसका आवश्यक परिणाम इसके सिवाय क्‍या 
हो सकता था कि प्रत्येक त्रिचारशील ज्याक्ते ऐसी बेतुकी बाताका विधान 
करनेवाले वेदोकी दूरस नमस्कार कर ले ? हम देखते हैं कि वस्तुतः 
हुआ भी ऐसा ही है । महात्मा बुद्ध पक्के आध्तिक कुछमें उत्पन्न हुए 
थ्रे; परन्तु उन धर्मोचायौके इस प्रकारके घृणित, हिंसामय और अना- 
चारमय अनुष्ठानोने ही उनके हृदयंमभ वह क्रान्ति मचा दी, जिसने 
कुमार सिद्धाथकी महात्मा बुद्धके रूपमे परित्रातित कर दिया। एक 
ओर मीमांसाके कर्मकाण्डने चरमसीमापर पहुँचकर गीताके-- 
यदा यदा हि घ॒र्मेस्थ ग्लानिर्भवति भारत । 
अभ्युत्यानमधर्मस्य तदात्मानं रजाम्यहम ॥ 

के अनुसार महात्मा बुद्धको जन्म दिया, तो दूसरी ओर जैसे कि 
हम चावीक दर्शनके प्रकरणंम लिख चुके हैं वेदान्तंके विचारोने अपनी 
चरम सीमापर पहुँचकर महात्मा चाबीकका पेदा किया। इन दोनों 
युग-विधाताओंके जन्मसे पहलेकी स्थिति भारतीय हित-कामनाकी 
इृष्टिसे अभीष्ट नहीं कही जा सकती। 

दाशनिक विचारोंके इस संघपने भारतीय मनोवृत्तिमं करमयोग 
और कम-संन्‍्यासकी व्रिपरीत भावनाओको विकसित किया | कर्म-संन्‍्यास 
उन्नतिका नहीं पतनका कारण है, जीवनका नहीं निर्जीत्रताका चिहट्द 
है। फिर कम-संन्यास सम्भव भी तो नहीं है । कमे-संन्यासके 
विचारोंकी बहुत आलोचना की गई है। गीतामे योगिराज क्ृष्णंन 
मी उसकी कमजोरियाँ दिखाकर उसको हैेय प्रतिपादित 
किया है । 


५ 
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५ १०५ १८७/६ ४". 7तरसक, 


जीवात्माकी जिस कततत्व-शक्तिका उल्लेख हम पढले कर चुके हें, 
उसका सूक्ष्मतर विश्लेषण यदि करें, ते परिणाम रूपमे तीन प्रकार 
क्रियाशक्तिकी उपलब्धि होगी, चिन्तन +णए४ांणड, इच्छा शैं॥78 
ओर चेष्टा 0००४ । इसीको सूत्रकारंके शब्दों ज्ञानशक्ति, इच्छा- 
शक्ति और प्रयत्नशक्तिके नामंस कह सकते हैं । मनुष्यंके भीतर इन 
तीनोमेसे कोई न कोई क्रिया प्रतिक्षण व्यक्त रूपमें होती रहती है । इन 
तीनों क्रियाआकी अभिव्यक्तिके क्षेत्र मित्र हैं । हमारी स्थूल चेष्ठाओंकी 
अभिव्याक्ति इस अनमय कोष या स्थूछ देह +॥9४००) 0०१४ में 
होती है । ज्ञानशक्तिके प्रकाशका क्षेत्र मनोमय कोप >र्थ०र्ए& ७०09 
है ओर इच्छाशाक्तिकी अभिव्यक्ति प्राणणय कोष 5४४) ७०१५ म# 
होती है । साधारण तौरसे जिस समय हमारा स्थूल शरीर निश्वेष् 
होता है, उस समय भी मनोमय और प्राणमय कोषोम स्पन्दन जारी 
रहता है । अथोत्‌ मानव-जीवनका कोई भी क्षण ऐसा नही जिसमे उसे 
सर्वथा निष्किय समझा जा सके | इसी लिए भगवानने गीतामें कहा है--- 
नहि कश्चित्‌ क्षणमपि जातु तिष्ठत्यकर्मकृत्‌ ! 
कार्यते हवश: कमे सवेः प्रकृतिजेगुणे: ॥. --३॥५ 
अथीत्‌ संसारम कोई व्यक्ति क्षण भरके लिए भी निष्किय नहीं हो 
सकता:। प्राकृतिक गुण हठात्‌ उसे किसी न किसी कायम व्यस्त 
रखते हैं । आगे अठारहवे अध्यायमं चछः कर फिर इसी बातको 
दोहराया है--- 
नहि देहभ्रता शक्यं त्यकतुं कमोण्यशेषदः । 
क्याकि 2रन्‍कामअ०क 
शरीरयात्राउपि च ते न प्रसिद्धत्‌ छ्मरूमण: । 
यदि मनुष्य सत्रेथा निष्क्रिय हो जाय, तो उसकी शरीरयात्राका 
निवोह भी असम्भव है।इस लिए दृढ़ताके साथ यह कहा जा 
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सकता है कि कर्म-संन्यास दुष्कर ही नहीं सर्वथा असम्भव है । 
जीबनमे नहीं वल्कि मृत्युके वाद ही उसकी सिद्धि हो सकती है । 
जो लोग बाह्य चेष्टाओंका विरोध दिखाकर विषयोका मानसिक 
चिन्तन करते हैँ वे होंगी होते है । गीताने ऐसे लोगोंके लिए ही तो 
लिखा है कि--- 
कर्मेन्द्रियाणि संयम्य य आप्ते मनसा स्मरस । 
इन्द्रियाथोन विमूढात्मा मिथ्याचारः स उच्यते ॥ 
--गीता ३॥६ 

हों, कमे-सन्यास या कमे-निव्वत्तिका एक मांगे भारतीय विचारकोने 
बताया है ओर वह कर्म-परित्याग नहीं बल्कि फल-परित्याग है । यदि 
कत्तो अपने हृदयसे करमफलकी वासनाकी निकाल, नितान्‍्त निष्काम 
मावसे कम करे, तो वह सक्रिय पुरुष भी वस्तुतः निष्किय कहा जायगा। 
उसके इस ग्रकारके कमका चाह्दे कुछ भी परिणाम हो, उससे कत्ताको 
चुख या दुःख न होगा। खुख और दुःख कोई वास्तविक वस्तु नहीं है, 
वह हमारी मानसिक कल्पनाका परिणाम है । एक गरीब आदमी जिस 
परिस्थितिका सुखमय पाता है, वही परिस्थिति दूसरे सम्पन्न पुरुषको 
नरकतुल्य प्रतीत होती है। परिस्थिति-साम्यमं भी यह अनुभूति- 
वैषम्य मनोवुत्तिकी मिन्नतांस उत्पन्न हुआ है | साधारणतः इच्छाके 
विधातका नाम दुःख ओर इच्छाकी पूर्तिका नाम सुख कहा जा सकता 
है । परन्तु जिसके हृदयम फलके प्रति किसी ग्रकारकी कामना ही 
नहीं हैं, उसके लिए छुख या दुःखकी सत्ता भी कहाँसे होगी ! इसी 
लिए सांसारिक पुरुषोंके सामने कर्तव्यका आदशी प्रस्तुत करनेके 
निमित्त सारे श्रष्ट और उपयुक्त कर्मोका अनुष्ठान करते हुए भी अपने 
इदयमें निष्काम भावना बनाये रखना, यही सच्ची कमेनिवृत्ति है, इसी 


कर्मयोग जोर कर्म-संन्यास श्द्ण 


व्यक्ति और समष्टिका कल्याण है। गीतांम कमे-संन्यासका यही स्वरूष 
ग्रतिपादित किया है--- 
यस्य सर्वे समारम्भाः कामसंकत्पवर्जिता: | 
झ्ञानाभरिदग्घकमाण तमाहु: पंडितं बुधा: ॥ 
त्यक्त्वा कमफलासंग नित्यठ्प्ो निराश्रय: । 
कर्मण्यमिप्रवृत्तोडषपि नेव किंचित करोति सः ॥। 
गीता ४।१५०--२ ० 
जिसके सारे कार्य फल-कामनासे विहीन होते है, वह अपनी झ्ञाना- 
प्रिके द्वारा कर्मोके प्रभावको भम्म कर डालता है | उसीको विद्वान छोग: 
« पण्डित ? कहते है । 
सदा सन्तुष्ट और निष्काम पुरुष फल-वासनाकों परित्याग कर कम 
करते हुए भी कुछ नहीं करता । 
परन्तु कोरा कमे-परित्याग उस साधकके लिए तो हानिकर होता ही: 
है; परन्तु उससे भी बढ़कर देश और जातिके लिए घातक सिद्ध 
होता है । संसारके साधारण पुरुष, महात्माओंके चरिज्रिको: 
आदरशी मानते हैं ओर उसका अनुकरण करनेका यत्न करते है। 
यदि वह महापुरुष इस घातक मार्गका अवरुम्बन करते हैं, तो उनके 
भक्त तो न जाने कहाँ जा पहुँचेंगे | भारतंके पिछले इतिहासंम हम 
इसके घातक परिणामका अनुभव भी भाँति कर चुके हैं। इसके 
अतिरिक्त कृष्णने गीतामे लिखा है--- 
न मे पाथांस्ति कतेब्य श्रिषु ल्येकेषु किंचन । 
नानवाप्तमवाप्तव्य वते एवं च कर्मणि ॥॥ 
यदि झा न बर्तेय जातु कमण्यलन्द्रितः । 
मम वत्मानुक्तन्ते मनुष्या: पाथे सबेशः ॥ 


श्द्द्द अ्रपश्-परियय- 


उत्सीदेयुरिमे छोका न कुयौ कमे चेदहम । 
संकरस्य 'ब कतो स्यामुपहन्यामिमाः प्रजा: ॥ 
>-गीता ३२२, २३, २४ 
हे पाथे ( देखो कि ) त्रिभुवनमें न तो मेसा कुछ भी कतैन्य 
( शेष ) रहा है और न कोई अग्राप्त वस्तु प्राप करनेकी रह गई 
है, फिर भी में कम करता ही हूँ | क्योंकि यदि में आलस्य त्याग- 
कर कमीमे न बतेगा, तो हे पाथे, सांसारिक मनुष्य सब प्रकार मेरा 
ही अनुकरण करेंगे | जो में कर्म-मार्गसे विरत हो जाऊँ, तो मेरा 
अनुकरण करनेवाले सब लोग नष्ट हो जायेँ । 
एक बात और है । आध्यात्मिक युगर्म छोगेंका विचार था कि 
ज्ञान और कम दो ऐसी विरुद्ध वस्तुएँ हैं, जिनका सहचार सम्भव ही 
नहीं । इसी भ्रान्त धारणांके कारण ज्ञान-काण्डियोने कमेकी और कमे- 
काण्डियोने ज्ञानकी अत्यन्त उपेक्षा की । परन्तु वस्तुतः बात ऐसी 
नहीं है। ज्ञान और कम दोनों साथ रह सकते हैं और उनके साथ 
रहनेमे ही संसारका कल्याण है। भगवान्‌ वेदने कहा है--- 
अन्घं तमः प्राविशान्ति येडविद्यामुपासते । 
ततो भूय इब ते तमो य उ विद्यायां रताः । 
“अजु ०, अ० ४० 
जो छोग केवल अविद्या-केवल कमेकाण्ड-में रत है, वह अज्ञानी 
हैं; परन्तु जो लोग कर्म-काण्डकी उपेक्षा कर केवल ज्ञान-काण्डम संल्यय 
हैं और अपनेको विद्वान समझते हैं वह उनसे भी आधिक अज्ञानी हैं। 
शान ओर कमका पूर्ण सामंजस्य ही मानव-समाजकी उन्नतिका मूल ह-... 
विद्यां चाविद्यां च यस्तद्वेदोभयं स हू । 
अविद्यया मृत्यु तीत्वो विय्याउम्तमइनुते ॥ 


बारहवों परिच्छेद 
पुनजेन्म 
पुनजेन्मकी दाशेनिक युक्ति 

गत परिच्छेद्म हम देख चुके हैं कि विश्व-वैषम्यके उपपादनके 
लिए कमबाद, मोगवाद ओर उनके साथ ही पुन्जन्म सिद्धान्तकी 
आवश्यकता है ) बाइबिल और कुरानने कर्मवादको स्वीकार करते हुए 
भी पुनजन्म सिद्धान्तकी सवेथा अवहेलना की, इसीलिए उनका विश्व- 
वैधम्यका उपपादन भी उपहासयोग्य हुआ है । कमवाद, नित्यात्म-. 
बाद और पुनजन्मके सिद्धान्त परस्पर सांपेक्ष हैं | उनमेंसे किसीकी 
भी स्थिति अपने सहयोगयोसे प्रथकू होकर उतने खुन्दर और आक- 
प्रेक रूपमे नहीं रह सकती । इसी लिए हम देखते हैं कि भारतीय 
सिद्धान्तमें अत्यनत अधिक बहुमतसे इन तीने सिद्धान्तोंका समर्थन 
किया गया है । भारतके बाहर भी अनेक धाम इस प्रकारके 
विचारोंको स्थान मिला है | जिन भारतीय दाशेनिकोने नित्य आत्माकी 
मत्ता स्वीकार की हे, उन्होंने पुनजन्मके विषयमे विशेष आलोचना कर- 
नेकी भी आवश्यकता नहीं समझी । क्योंकि पुनजेन्म नित्यात्मबादका 
स्व॒तःसिद्ध परिणाम है । मुत्युके बाद जीवात्माको सदाके लिए स्वमे 
या नरकमे डाल देना उस आत्माके साथ और अपनी बुद्धिके साथ 
भी अन्याय करना है | उससे न नित्य आत्मा माननेका प्रयोजन छिद्ध - 
होता है, न कर्मबादका ओर न विश्व-वैषम्यका उपपादन ही द्वोता है। 


१६८ प्रपञ्च-परिचय- 


न्याय-दर्शनने प्रेत्यमाव या पुनजन्‍न्मकी सिद्विम केवल एक सत्र 
लिखा है-. 
आत्मा नियत्वे प्रत्मभावासाद्धि: । 
ै जा ४2+ै+९ ० 

सूत्रका आशय यह है कि नित्य आत्माका मान लेनेके बाद प्रेत्य- 
भाव या पुनजेन्म तो एक स्वतःसिद्ध बात है, उसके सिद्ध करनेके 
लिए विशेष युक्ति-प्रयुक्तियोकी आवश्यकता नहीं । हाँ, आत्म-निद्यत्वके 
साधनंम कई सूत्र इस प्रकारके पाये जाते है, जिनसे पुनजेन्मके विषय- 
पर कुछ प्रकाश पड़ता है | उनमेंसे तीन सूत्र मुख्य कहे जा 
सकते हैं-- 

पूवो म्यस्तस्तृत्यनुबन्धात्‌ जातस्य दृर्षमयशोकसम्पतिपत्ते: । 

प्रेद्याभ्यासकृतात्‌ स्तन्‍्याभिलाषात्‌ । 

बीतरागजन्मादशनात्‌ । 

5० १९, २१, २० ॥।॥ 

सूत्र अलग अलग है, उनके भीतरकी युक्तियाँ। भी मिन्न मिन्न 
प्रतात होती है; परन्तु यदि सूक्ष्म इृष्टिसे देखा जाय तो वह सब युक्तियाँ। 
एक ही श्रेणीकी है । नवजात शिशुकी अनेक चेष्टाएँ ऐसी होती हैं, 
जिनको सुसंगत बतानेके लिए पूर्व संस्कारीका प्रयोजन है। 
उदाहरणके लिए, बाउक किसी वस्तुको देखकर प्रसन्न 
होता है, किसीको देखकर उसे दुःख होता है और किन्‍्हीं 
वस्तुआते उसके हृदयमं भयका संचार होता है | हर्ष, शोक और 
भयका सम्बन्ध किसी पूवोनुभूतिके साथ विशेष रूपसे रहता है । 
अथीत्‌ जिस वस्तुके सम्पर्कसे तुम कभी: सुखका अनुभव कर चुके 


पुनर्जेन्‍्मकी वाशनिक युक्ति १६९, 


हो, उसको देखकर हर्ष होता है | जिसके कारण कभी कभी दुःख 
उठाना पड़ा है, उसे देखकर भथ उत्पन्न होता है | इसी प्रकार 
शौककी उत्पत्ति भी पूर्वानुभवकी अपेक्षा रखती है | नवजात बालककी 
हपे, शोक और मयप्रद्शक चेष्टाओम भी इसी प्रकारकी पृवानुभूतिकी 
आवश्यकता है । नवजात शिशुकी यह पृवानुभूति उसके पूर्वजन्मके 
संस्कारोंके अतिरिक्त और क्‍या हो सकती है १ फछत: विवश होकर 
उसके पूर्व जन्मकी कल्पनापर विश्वास करना पड़ता है । यही पहले 
सूत्रका आशय हे । ( जातस्य ) नवजात शिक्षुका € पूव्वाभ्यस्त- 
स्पृत्यनुबन्धात्‌ ) पूजन्मकी अनुभूतियोकी स्मृतिसे ( हपैशोकमय- 
सम्प्रतिपत्ते: ) हप शोक और भयकी प्रवीति होनेसे जन्मान्तरकी 
कल्पना करना आवश्यक होता है । 

ऊपरके सूत्रम हपे, शोक और भयके जिन पृत्र-संस्कारोकी चचो 
की गई है, उनके यदि और मोटे एवं स्पष्ट रूपमें समझना है तो 
नवजात शिश्षुकी स्तन-पानकी चेष्ठाको उदाहरणके लिए ढछिया जा 
सकता है । यह चेष्टा भी पूरे जन्मके अभ्यासके ऊपर ही निभैर है। 
( प्रेत्य ) मृत्युके बाद पुनजेन्म होनेपर नवजात शिश्युम ( अभ्यास- 
कृतातू ) पूवजन्मम किये हुए अम्यासके कारण ( स्तन्याभिछाषात्‌ ) 
मातृ-स्तनोसे दृग्व-पानकी इच्छा होती है | यह भी जन्मान्तरका सम- 
पक एक अबल प्रमाण है । दूसरे सूत्रका यही आशय हे | 

तीसरे सूत्रकी युक्ति भी उसी श्रणीकी है. जिसका कि उछेख पिछले 
दो सूत्रीमे किया जा चुका है । फिर भी उसे अधिक स्पष्ट रूपमे 
समझनेके लिए उसके वात्स्यायन-भाष्यका उद्धृत करना उपयुक्त होगा। 
भाग्यकारने लिखा हे--. 


१७० प्रफश्ध-पाश्यिय- 


खरागो जायत इत्यथांदापद्यते । अये जायमानो रागालुबद्धो 
जायते । रागस्थ पूर्णानुभूतविषयानुचिन्तन॑ योनि: । पृवोनुभवश्च 
विषयाणामन्यस्मिन्‌ जन्मनि शरीरमन्तरेण नोपपद्यते | खोडयमात्मा 
यूवेशरीरानुभूनान्‌ विषयाननुस्मरन्‌ तेषु तेषु रल्यते । 

वीतरागका जन्म नहीं होता, यह सूत्रका शब्दाथ है | इससे यह 
भाव निकलता है कि सराग पुरुषका जन्म होता है। इस रागका 
कारण पूर्वोनुभूत विषयकी स्मृति ही है | यह पूवीनुभव जन्मान्तर्रमे 
शरीरकी कल्पनाके ब्रिना बन दी नहीं सकता । इससे 'पिद्ध होता है 
के जीवात्मा पूरे शरीरद्वारा जिन विषयोका अनुभव कर चुका है, 
जन्मान्तरम उन्हींके स्मरणसे उनमे अनुरक्त होता है। 


यह और इसी प्रकारकी कुछ अन्य दाशीनिक युक्तियाँ पुनजेन्मके 
पोषणम दी जा सकती हैं । यह एक ओणी है। इसी सम्बन्धमे 
दूसरी अणीकी युक्तियाँ वह हैं जिनका आधार विश्व-वेषम्य है | हम 
उनके आशयको पहले ही लिख चुके हैं । कर्मवाद और पुन्जन्मके 
माने बिना विश्व-त्षम्यका उपपादन हे। ही नहीं सकता । वेदान्त 
सूत्रोके शाड्डूर-भाष्यम--- 

वैषम्यनैधृण्येन सापेक्षत्वाचथाहि द्शायाति । 
>>-बै० अ० २, सू० २४ 

सूत्रपर इस सम्बन्धम बहुत कुछ लिखा गया है; परन्तु हम उस 
सबकी यहाँ उद्धृत कर विषयकी जठिझ बनानेका यत्न न करेंगे । 
फ़िर भी इतना अवश्य है कि पुन्जेन्मके पोषणम जो युक्तियाँ प्रस्तुत 
की जाती हैं, वह मान्य हैं ओर भारतके बड़े बड़े दाशेनिक 
मात्तिष्कोंने उनके आंगे छिर झुकाया है । 


जन्म्रान्तर-स्मपृति १७१ 


जन्मान्तर-स्मृति 


पुन्जन्म सिद्धान्तके विरोधियोंकी ओरसे इस सम्बन्धमं सबसे बड़ा 
आक्षैप यह किया जाता है कि यदि वस्तुतः जीवात्मा या पुनजैन्म होता है,. 
तो हमें अपने पूषे जन्मका स्मरण क्यो नहीं होता ? जैसे रातकी सेने 
बाद प्रात: उठनेपर कलका सारा वृत्तान्त याद आ जाता है, उसी प्रकार 
मृत्युरूप रात होनेके बाद हमें पूबे जन्मकी बांते क्यो याद नहीं रहतीं ? 
यह प्रश्न ऐसा है, जो कमी कभी पुनजन्मपर विश्वास रखनेवांले लोगेंकि 
चित्तको भी अस्थिर कर देता है | परन्तु वस्तुतः यह प्रश्न हमारे 
धोखा देमेके लिए एक कल्पना मात्र है | इसमें सारांश कुछ विशेष 
नहीं है । इसे समझनेके लिए हमें स्मरण-प्रक्रियाका थोडा मनन 
करना होगा । साधारणतः सभी दरशेनकारोंने सूक्ष्म संस्कारोंको 
स्वृतिका जनक माना है। यह संस्कार हमारी अनुभूतियोंके सूक्ष्म 
रूप हैं, जो अनुभूतिके नाश हो जानेके बाद बने रहते हैं । इनमें 
अनुभूतिकी सी व्यक्तता न रहनेपर भी उसकी अव्यक्त स्थिति बनी 
रहती है । अवसर पड़ने ओर उद्बाधक सामग्रीके उपस्थित होनेपर 
इन्हीं संस्कारोंसे स्वृतिकी उत्पत्ति हो जाती है । स्मरतिका वैश्य 
और अस्फुटता बहुधा संस्कारोकी प्रबलता और क्षीणतापर निर्भर 
रहती है । संस्कार जित॑ने ही प्रबल होते हैं स्मुति उतनी ही अधिक 
विशद होती है । इसके विपरीत जहाँ संस्कार जितने ही अधिक- 
दुबेक होते हैं, वहाँ स्मृति भी उतनी अधिक क्षीण होती है । जिस 
अनुभूतिके समय हृदयपर विशेष प्रभाव पड़ता हे, उसके संस्कार 
भी प्रबल बनते हैँ और उनकी स्मृति भी बहुत दिन तक बनीः 
रहती है । परन्तु नैत्यिक साधारण अनुमूतियाँ ऐसी होती हैं जिनका 


श्जर प्रफ्च-परिचय- 


हमारे हृदयपर कोई भी प्रभाव नहीं पड़ता | उनके संस्कार बनते ते 
अवश्य हैं; परन्तु वह इतने श्षीण होते है कि दो चार दिनके भीतर 
ही उनमें स्मृति-जननके सामथ्यंका अभाव सा हो जाता है | प्रबल 
संस्कारेम भी स्मृति-जननका सामध्ये सदा बना रहता है, यह कह 
सकना कठिन है | जीवनके अन्त तक आंते आते बाल्यावस्था, किशो- 
रावस्था या प्रोढावस्थाके कितने संस्कार ऐसे रह जांते है जिनसे स्थ्रति 
पैदा होती है !--थोड़े--बहुत थोड़े । बुद्धाबस्थाम मनुष्यकी अपने 
आरम्मिक जीवनकी दो चार घटनाएँ ही याद रह जाती हैं । अपने 
जीवनके उन्हीं प्रारम्भिक दिनेमे हमने स्कूछ-कालेजें और पाठ- 
शालाओआम जिन विषयोकों घोटा है-प्रवर प्रयत्त कर जिनके संस्का- 
शेकी स्थायी रूप देनेका यत्न किया है, उनेमेसे दो एकको छोड़ 
कर जिनका प्रवर्ती जीवनर्मे काम पड़ता रहा है और सत्र तो 
प्रायः ऐसे भूल जांते हैं कि प्रयत्न करने पर भी उनकी स्मृति नहीं 
होती । फ़ठतः इस जीवनमें ही हमें ताजी घटनाओकी छोड़ कर 
बहुत कमकी स्मृति रह जाती है, तब जन्मान्तरमें उनकी स्मृति हो 
सकेगी, यह आशा दुराशामात्र है। फिर ग्रत्युके बादसे दूसरा जन्म 
होने पयन्‍त कितने दिन तक किस परिस्थिति जीवात्मा रहता है, 
यह कह सकना भी कठिन है। गर्भम आनेके पहले ओर पीछे भी 
जिन परिस्थितियाम॑ वह रहता है, वे विगत संस्कारोको श्वीणतर 
ही बनाती होंगी | इस लिए जन्मान्तरम उनसे स्मुतिकी उत्पत्ति न 
होना ही स्वाभाविक है । हों, जीवनरक्ाविषयक उसके संस्कार 
स्वतः भी प्रबल होते हैं ओर गभीवस्था एवं उसंस पहले भी सम्म- 
बत; उन्हें उत्तेजन मिछता रहता है, इसी लिए नवजात शिश्यु साव- 


जन्मान्तर-स्माति श्छ्३ 


८ धान होनेके साथ दी माताके स्तन-पानम ग्रवृत्त हो जाता है । यह 
उसके पूर्वजन्मके प्रबलतम संँस्‍्कारीका प्रभाव है। कभी कमी 
अपवाद रूपमे किसी बरालककी अन्य प्रकारकी पूर्व॑जन्मकी स्पृतियोके 
समाचार भी पढ़नेमे आये है | उन्हें हम असम्भव तो नहीं समझते, 
फिर भी उन्हें साधारण नियम न कह कर अपवाद कह्दना ही ढीक 
होगा । परन्तु यह भी संस्कारीकी प्रबल्तासे ही पैदा होते है | 

एक और बात है । हम पहले कह जुके हैं कि संस्कार अनुभू- 
तियोके सूक्ष्म रूप हैं । उनमें अनुभूतियोकी सी स्थूछता नहीं होती; 
किर भी उनकी अव्यक्त स्थिति अबश्य रहती है । एक मोटे उदाहर- 
णंस इसकी स्थिति कुछ साफ हो सकेगी । एक मनुष्यंके पास ६४' 
पैसे हैं । इन पैसेकी बजाय वह एक रुपया रख लेता है। इस रुपये 
६० पैसौकी स्थूल्ता नहीं हैं; परन्तु फिर भी हम यह नहीं कह 
सकते कि वह ६४ पंसे नहीं। है । आवश्यकता होनेपर यही रुपया 
६० पेसाका काम दे सकेगा। इसी ग्रकारके १० रुपयीका सूक्ष्म 
रूप १०) का एक नोट और इसी प्रकारके १० नोटोका सूक्ष्म रूप 
१००) का एक नोट है । इस १००) के नोटमें भी वह ६४ पेसे 
उपस्थित हैं; परन्तु अत्यन्त सूक्ष्म रूपमे । इस स्थितिंम ६४ पैसे 
इतने सूक्ष्म रूपमें पहुँच गये है कि साधारण स्थिति उनका कोई उप- 
योग ही नहीं है। सकता | उदाहरणके लिए १००) का नोट लेकर 
हम एक कुँजडेके यहाँले एक पैसेका कदूदू मोल लेना चाहें, तो यह 
नोट हमें काम नहीं देगा | यद्यपि यह ढीक है कि उसमे इस प्रका- 
रके ६४०८१०० पैसे मोजूद हैं; परन्तु हमारे लिए ते वह सब निरथ्थक 
हैं। यह सब इतने सूक्ष्म रूपमे हैं कि कुंजडे जैसी उद्ो- 
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धक सामग्री पाकर उनपर कोई प्रभाव नहीं होता । हों, 
यदि थोड़ासा ग्रयत्नकर किसी सरोफके यहाँ उस नोटकों भुना- 
कर रुपयो और पैसेके रूपमें कुछ स्थूल बना ले, तो कुँजड़ेके यहाँ 
भी उनका उपयोग हो सकता है । ठीक यही स्थिति संस्कासेकी है । 
हम कह चुके हैं कि जीवनके अन्त तक पहुँचते पहुँचते बाल्यावस्था 
और किशोरावस्थाके संस्कार अत्यन्त सूक्ष्म हो जाते है, यतन करनेपर 
भी उनसे स्मृतिरूप फलकी उत्पत्ति नहीं होती । यह वही स्थिति है 
जे कि १००) के नोटके रुपमें पेसेकी । परन्तु जिस प्रकार थोड़ासा 
यत्नकर उस नोटके रूपयो पेसोका रूप दिया जा सकता है, उसी 
प्रकार उन सूक्ष्म संस्कार्रोको भी उद्बुद्ध किया जा सकता है; परन्तु 
उसके लिए थेडेसे प्रयत्नकी आवश्यकता है । योगमागैका अवल्म्बन 
करनेवाले योगी इस बातेम सिद्ध हो जांत हैं | जिस प्रकार १००) 
के नोटको स्थूछ रूप देकर साधारण ध्थितिम उसके एक एक पैसेका 
उपयोग किया जा सकता हे, उसी प्रकार योगसावनद्वारा संस्कारौकों 
उद्बुद्ध करके इस जन्म और पूरे जन्मकी साधारणतम घटनाओका पुन: 
प्रत्यक्ष या स्मरण किया जा सकता है । परन्तु यह स्थिति-यह 
शक्ति-सब साघारणको नहीं, योगियोको ही प्राप्त होती है । इसी 
लिए योगिराज कृष्णने अर्जुनसे कहा है--- 
बहूनि मे व्यतीतानि जन्मानि तब चाजुन । 
तान्यदं वेद सवाणि न त्वं बेत्थ परन्तप ॥ 
+-गीता अ० 9; छो० ५ 

दे अर्जुन, हमोरे और तुम्हारे ओर अनेक जन्म हो चुके हैं । 
( यह भेद है कि ) में उन सबको जानता हूँ, परन्तु तुम उन्हें 
'नहीं जानते । 


पक पाम्चात्य कदपना श्डज 


ऊपरकी पंक्तियोंसे हम इस परिणामपर पहुँचते है. कि साधारणतः 
जब हमें इस जीवनकी बहुतसी घटनाओंका स्मरण इस जन्ममें द्वी 
नहीं होता, तो जन्मान्तरम उनका स्मरण न होना ही सवेथा स्वाभा- 
विक है । इस स्मृतिके न होनेका कारण संस्कारोकी क्षीणता या अत्यन्त 
सूक्ष्मता होती है । जीवन जैसे संस्कार्सेके समान जो संस्कार अत्यन्त 
प्रबल होते है, वह जन्मान्तरमे भी अपना प्रभाव दिखाते हैं और उन्हींके 
कारण पूवाम्यस्त स्तन-पानकी ओर नवजात शिज्ुकी प्रवृत्ति होती 
है । योगी लोग सूक्ष्म संस्कारोंको अभ्यासद्वारा उद्दुद्ध कर सकते 
हैँ और उसेके द्वारा जन्मान्तरकी घटनाओंका अनुमव कर सकते है | 
फलत: पुनजन्म-पैद्धान्तके रोधियोकी ओरसे उठाये हुए जन्मान्तरकी 
स्मृति न होनेवाले आक्षेप॑म कुछ सार नहीं हैं, उससे पुन्जन्मके 
सिंद्धान्तको किसी ग्रकारकी क्षति नहीं पहुँचती | पुनजेन्म-सिद्धान्त 
एक योफिक सिद्धान्त है ओर दार्शनिक तथ्य है । 

छक पाथ्ात्य कल्पना 

पाश्चात्य विद्वानोकी अन्वेषणशैली वेसे ही कुछ विचित्र सी होती 
है ओर मारतव्षके सम्बन्ध उस विचित्नतामं बहुत कुछ विशेषता आ 
जाती है । न जाने कहाँ कहाँकी और किस किस प्रकारकी सारहीन 
असंगत कल्पनाएँ वह नवीन परिशोधके रूपमे गौरवके साथ प्रका- 
शित करते हैं। भारतीय साहित्यके सम्बन्धकी उनकी इस प्रकारकी 
परिशोधमसे अधिकांश उनके मस्तिष्ककी उपज और कोरी कल्पना 
मात्र होती हैँ । पुनरजन्मके प्रकृत सिद्धान्तके सम्बन्धर्म भी किसी 
समय एक फ्रांसीसी विद्वनने इसी प्रकारकी एक नवीन परिशोष की 
थी । परिशोधक महोदयका नाम शायद बाल्टेयर ( ४०७४० ) 
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था | उनका कहना था कि जलपायुकी दृष्टिसि भारतषष उच्षा 
देश है । ऐसे देशम मांस-भक्षण स्वास्थ्यक लिए ह्वानिकर होता हे । 
इस लिए भारतवषणम मांस-निषेधका सिद्धान्त प्रारम्भिक रूपमें वैधक 
शास्रका सिद्धान्त था | पीछे वह एक धार्मिक सिद्धान्त समझा जोने 
लगा । धमशाद्रभ इस सिद्धान्तके प्रवेशका परिणाम यह निकला कि 
मांस-भक्षणके साथ ही उसकी प्राप्तिका साघन-पशुवच--भी अधर्म 
और निषिद्ध समझा जाने छगा। मनुष्य और पशु दोनों ही अवध्य 
ठहराये गये | इस प्रकार उनके बीच एक प्रकारकी समानता उत्पन्न 
हुई जिसने इस धारणाकों जन्म दिया कि मनुष्यका आत्मा पशुमे 
और पशुओंका आत्मा मनुष्यामँ आ जा सकता है | इसी धारणाके 
आघारपर मारतवषम पुनजेन्म मिद्धान्तकी स्थापना हुई । 


बाल्टेयरकी यह  परिशोव ” जिस समय उसके मस्तिष्कसे 
निककी होगी, उस समय उसका स्वागत भी * नवीन पररिशोध ? के 
रूपमे ही हुआ होगा, इसमे सन्देहद नहीं; परन्तु आज पश्चिमर्मे भी 
उसका आदर नहीं है ओर हम तो उस किसी भी अवस्था नवीन 
पीरिशोध कहनेके तेयार न होते । हमारी इष्टिम॑ तो बह एक सर्वथा 
निराधार, सारहीन कल्पना है । पुनजन्मका सिद्धान्त तो एक दाई- 
निक सिद्धान्त है । विश्व-वेषम्यके उपपादनके लिए उसकी आवश्य- 
कता है । नित्यात्मवाद, कमवाद ओर पुनजन्म परस्पर सांपिक्ष 
सिद्धान्त हैं | एकके बिना दूसरेका सोन्दय क्षीण हो जाता है | वह 
तीनो ही सुदूर अतीतसे इसी प्रकार चले जा रहे है । पुनजन्मका 
सम्बन्ध मांस-भक्षणसे नहीं है, वह तो नित्यात्ममाद और कर्मवादका 
अनिवाये परिणाम है | 
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पुनजन्मकी उपयोगिता 


पुनजन्म-सैद्धान्त भी अपने सहयेगी नित्यात्मवाद और कमे- 
वादकी भौंति केवल दाशैनिक क्षेत्रम ही सीमित नहीं रहा है; 
बल्कि समाजकी रचना ओर व्यक्तियोके चरित्रप उसका यथेष्ट 
प्रभाव पड़ा है । उसेने सामाजिक मनोवृत्तिकों आशाबादी बनाया है 
और वैयक्तिक चरित्रको ऊँचा-बहुत ऊँचा---उठाया है। भारतीरयोकी 
प्रभनीरुता उनके पुनजैन्म-सिद्धान्तका परिणाम है, उनकी 
वीरतापर इसीकी छाप है । इस सिद्धान्तने उनके हृदयसे प्रार्णोका 
मोह, वन्घुजनोंकी ममता ओर सांसारिक वेभवकी आस्थाकों मिठा 
डाला है । आवश्यकत पड़नेपर वह सांसारिक वेभवकों झात मार 
सकते है । प्रियसे प्रिय बन्धुजनोंको अपरिकम्पित भावसे त्याग सकते 
हैं और उस सबसे बढ़कर अपने प्राणोंकी अत्यन्त निर्भेय भाजसे 
अत्यन्त तुच्छ बस्तुकी भाँति त्याग सकते हैं । मृत्यु उनकी दृष्टिम ऐसे 
ही है जेसे हम अपने किसी फटे कर्पड़ेको उतारकर फेंक देते हैं । 
इसी लिए उनका आत्मा किसी भी समय काममे आये हुए इस पुराने 
कपड़े-शरीर-की उतारकर फेंक देनेमे संकोच नहीं करता । भगवान्‌ 
कृष्णने गीतामे कहा है--- 

वासांसि जीणोनि यथा विद्याय नवानि यृद्धाति नरो5पराणि | 

तथा शर्राशाणि विहाय जीणोन्पन्यानि संयाति नवानि देही ४ 

जिस भ्रकार कोई मनुष्य पुराने वर्लोंको छोड़कर नये व्त ग्रह्ण 
करता है, उसी प्रकार देही अथीत्‌ शरीरका स्वामी आत्मा पुराने शरर- 


को त्यागकर दूसरे नये शरीरकों धारण करता है । 
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१७८ प्रपश्च-परिचय- 

इस भावनाका मनुष्यके चरित्र-निमोणपर बहुत ऊँचा प्रभाव 
पड़ता है । भारतवर्षका अध्यक््मबाद, भारतवरभका कर्मबाद और भारत- 
चर्षका पुनर्जेन्म उसके गोरबकी वस्तुएँ हैं | जो देश और जाति इन 
सिद्धान्तोंके रहस्यको भी भाँति समझती है, वह चिरकालतक पतित 
होकर नहीं रह सकती । भारतव्ेके क्रान्तिमय दिनोम पुनजन्मका 
सिद्धान्त अपना प्रभाव दिखायेगा । इसी सिद्धान्तके नामपर-पुनजन्मके 
इसी आशावादपर-भारतीय वीर एक वार फिर फटे पुराने क्पडेकी 
भाँति निमेम भावसे जीवनका मोह छोड़ देशकी धाराकों बदलतेंम 
सफल होंगे | 


ततीय खण्ड 


वह ! 


जे विकास और ।नियत्रणके लिए एक चेतन सत्ताकी 
आवश्यकता हैं। धर्मशाखने उस सत्ताका नाम ईश्वर 
रखा है । “ प्रपंच ? का * परिचय ” करानेके इस प्रयासमें 
* बह ? शक्ति अपना विशेष स्थान रखती है। इस खण्डमें 
डउसीका बिचार किया गया है । दाशनिक, धार्मिक और 
सामाजिक तीनों पहलुओंपर प्रकाश डालनेका यत्न हुआ 
है । इसी प्रकरणमें सांख्याचाये कपिछ और महात्मा बुद्धके 
विचारोंकी विषेचना मी हुई है । 


अन्तमें कुछ शब्द अद्वैतवादके सम्बंधमें लिखे गये हैं । 


पिछले खण्डोंमें यह सिद्ध किया जा चुका है कि इस 
| 
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तेरहवों परिच्छेद 
दाशेनिक युक्ति 


इश्वर-विश्वासका जन्म मानव-सम्यताके किस युगंमे, किस मस्ति- 
व्कसे और किस आधारपर हुआ, यह कह सकना कठिन है। हमारी: 
समझमें तो वस्तुतः वह ऐतिहासिक सीमाके ब्राहरकी चीज है, उसके 
ऊपर किसी देश या जातिकी निजी मुहर भी नहीं है । संसारके हर- 
एक देश ओर जाति सुदूर, हों अनादि अतीतसे किसी न किसी 
रूपमें उसकी सत्ता निरन्तर चकी आ रही है | हाँ, उसकी उत्पत्तिके 
मूल आधार प्रायः हर जगह एक या समान अरणीके ही हैं | इस 
अनन्त संसारंम मानव-बुद्धि ओर मानव-शाक्तिका क्षेत्र बहुत सीमित 
है । दूसरे शब्दोम मनुष्य अल्पज्ञ और अल्प शक्तिमान्‌ है । उसकी 
शक्ति और बुद्धिकी पहुँच जहाँ नहीं हे, वहींसे ईश्वर-विश्वासका प्रारम्भ 
होता हे । फारसीके किसी कविने लिखा है कि ईश्वर विवशता है । 
अथोत्‌ जहाँ पहुँचकर मानव-शाक्ति कुण्ठित ओर मानकनबुद्धि कि- 
कतेव्यविमूढू हो जाती है, वहींपर इंश्वरकी आवश्यकता अनुभव होती 
है । संसारके अधिकांश देशों, अधिकांश धमी ओर अधिकांश जाति- 
योमे इंश्वर-विश्वासको जन्म देनेका मूल आधार यह्ढी विषश्ञता रद्दी 
है। भारतीय दाशैनिकोने ईश्वरके साधनके लिए जो युक्तियाँ उपस्थित 
की हैं, वह सब इसी विवशता, इसी असामथ्ये और मनुभ्यद्धी 


अल... " ,ढ शाब्दिक रूपान्तर मात्र हैं | उनमें कुछ ज्याद: परिवतेन 
और इससे बहुत अधिक भाव-गाम्भीये नहीं है । 


मनुष्यकी अल्पज्ञता और अल्पशक्तिमत्ता इतनी अधिक स्पष्ट है 
कि उनके सम्बन्ध कुछ लिखनेकी आवश्यकता प्रतीत नहीं होती। 
हरएक व्यक्ति अपनी और दूसराकी कमजोरियोंकों भी बहुत अंश तक 
अनुभव कर सकता है । फ़िर भी यह देखकर आश्चर्य होता है कि 
आज कलके वैज्ञानिक अपनी सबज्ञताका दम भरते और ईश्वर-विश्वा- 
सिर्योका उपहास करते हैं । हम तो इन्हें दम्भी ओर आत्मप्रतारकके 
रूपमें हो देखते है । इसमें सन्देह् नहीं कि विज्ञानने पिछले दिनोमे 
अनेक क्रान्तिकारी ओर महत्त्वपूण आविष्कार किये हैं, अल्पज्ञ मनुष्यके 
लिए यह आविष्कार अभिमानकी वस्तु हैं; परन्तु उनके ऊपर ग्रमुकी 
अनन्त शक्तिका उपहास, अपनी संर्वज्षञगाका दम भरना और उस 
अभिमानके आवेशम आत्म-विस्मृति, यह सब असह्य है, अक्षम्य है | 
उनमें मनुष्यका आत्माभिमान मर्यादाका उछंघन कर गया है। भला 
देखे तो, उसके आविष्कार है कया, प्रभुकी अनन्त रचनांमसे किसी 
एक साधारण वस्तुके एकांगी अनुकरणका आंशिक सफल प्रयत्न | 
उसीके ऊपर इतना अभिमान ! इतना नाज ! | इतनी ऐंठन ! | ! 
तब तो अवश्य ही--- 

घटानां निमांतु: त्रिभुननविधातुश्य कलह: 

बड़े बनानेवाला साधारण कुम्हार, ब्रह्माण्ड-भाण्डके रचयिताके 
सामने प्रतिद्वाद्दिताके लिए खम ठोककर खड़ा हो जायगा और हम 
उस प्रतिदन्द्रिताकी दाद देंगे। मनुष्यका ज्ञान कितना अल्प है, उसका 
सामध्ये कितना परिभित है ओर उसके आविष्कार कितने अपूणे हैं, 
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इसे वैज्ञानिक संसारके शिरोमणि छाग-जो अपरिपक्व विज्ञानकी सीमासे 
ऊपर उठ चुके हैं-स्रयं स्वीकार कर चुके हैं | हमने ऊपर इस 
प्रकारंक अनेक उदाहरण दिये हैं जिनसे यह स्पष्टतः प्रतीत द्वोता 
है कि इस प्रकारका मिथ्याभिमान उन छोगम उतना ही अधिक पाया 
जाता है जिनका ज्ञान जितना ही अधिक अपरिपक्व होता है--- 


« आर्धों घटो घोषमुपैति नून ? 
£ अधभर गगरी छछकफत जाय ? 


ज्यों ज्यें। मनुष्य अधिक परिपक्व और विशेषज्ञ होता जाता है, 
व्यों तव्यों। उसे अपनी कमजोरियिंका अनुभव होने छगता है और वह 
समझ जाता है कि मेरा ज्ञान कितना अपूर्ण और मेरी शाक्ति कितनी 
सीमित है| आजंके वेज्ञानिक विभागमेंसे मनोविज्ञान, शरीर- 
विद्या, वनस्पति-विज्ञान या अन्य किसी भी विभागके विशेषज्ञ 
विद्वानले पूछो, तो वह यही कहेंगा कि हम ओर हमारे 
पूृवेकालिक अन्वेषणकत्तोाओने वी छगाकर आजतक जो कुछ 
आविष्कार इस विभाग किये, वह सराहनीय हैं. इसमें सन्देह नहीं, 
परन्तु अभी तक केबल इसी विद्याके सम्बन्ध न जाने कितने रहस्य 
ऐसे पड़े है जिनका जरासा आभास हमें नहीं मिल सका है | इस 
प्रकार वेज्ञानिक ज्षेत्रम प्रत्येक्ष विभागके नूतनतम अन्वेषणोंके बाद 
भी हम उन्हें पूर्ण नहीं कह सकते | वस्तुतः कोई विशेषज्ञ वैज्ञानिक 
अपने प्रभाव विषयंम भी जिसके अध्ययन और मनन उसने अपने 
जीवनका सर्वोत्तम भाग व्यतीत किया है अपनेको परिपूर्ण और स्वेक्ञ 
नहीं कह सकता | फिर उसके अतिरिक्त और भी सैकर्डों हजारों 
विषय ऐसे पडे हैं, जिनकी वर्णमाला भी उसने प्रारम्भ नहीं की 


१८७, प्रप्श्च-परि्चय- 


है । एक मनोवैज्ञानिक, अपने शरीरके जरासे रोग, निदान ओर 
उपचार नहीं समझ सकता, उसको डाक्टरकी शरण लेनी ही 
पड़ती है । इसी प्रकार एक बड़ा विद्वान चिकित्सक अपने शात्रका 
विशेषज्ञ होते हुए भी बनस्पति-विज्ञान, खनिज-बिद्या या इसी प्रकारकी 
विज्ञानकी किसी अन्य शाखाके विषयमें एक नादान बालककी भौँति 
ही नितान्त अज्ञानमें रहता है | फल्तः मनुष्यकी बुद्धि इतनी अधिक 
परिमित है कि अनादि काल्से सर-तोड़ परिश्रम करेंके आजतक वह 
विश्व-पहेलीको समझ भी नहीं सकता है ओर अनन्त मषिष्यर्म उसके 
ऊपर पूर्ण आधिपत्य प्राप्त कर सकेगा, ऐसी आशा नहीं । ऐसी अब- 
स्थाम अनादि अनन्त प्रकृतिके ऊपर उस परिमित शाक्ति और परिमित 
बुद्धिवाले जीवात्माका नियंत्रण तो कल्पनाके भी बाहरकी बात है । 
फिर यदि कोई दाशैनिक मस्तिष्क जीवात्माकी आड़ लेकर परमात्माका 
बहिष्कार करनेका असफल प्रयत्न करे, तो वह कैसा उपहासास्पद 
होगा ! उसकी अवस्था कितनी दयनीय होंगी ! 

प्रकृति स्वयं जड़ है, उसकी अन्ध-गतिंम यद्द शाक्ति नहीं कि 
इस व्यवस्थित विख्नकी सृष्टि कर सके, उसके संचालनके लिए किसी 
विचारशील मत्तिष्ककी अपेक्षा है, यह हम प्रथम खण्डमे मली माँति 
देख चुके हैं | उस सबकी पुनरावृत्तिका प्रयोजन यहाँ नहीं है । 
यहाँ हमने यह भी देख लिया कि पौरिमित शक्ति एवं परिमित बुद्धि- 
वाढ्य बेचारा जीवात्मा या मनुष्य तो अपनी सारी शक्ति ओर वर्षौका 
परिश्रम छगाकर उसे समझ भी नहीं सका है, फिर वह भला उसका 
नियंत्रण क्या कर सकेगा £ फछत: प्रकृतिके नियंत्रणंके लिए जीवात्मासे 
अधिक शक्ति ओर बुद्विवाडी स्ेशक्तिमान्‌ एक सर्वज्ष चेतन-सत्ताकी 


इंश्वरका स्वरूप १८५ 


अजीज पड तन सन चल ध दल आहत पआधचिटट हर जज जन बिल नती>- कि, िशिवि जि जीत लि ना हल अलननचऑििविजजिज- * ८ 


आवश्यकता है । इसी सत्ताको धर्मशात्रने ईश्वर, ख़ुदा या जिहोबा 
आदि नामेंसे निर्दिष्ट किया हे | इस प्रकार आप्तिक पक्षका ईश्वर- 
सम्बन्धी विश्वास त्कके दरबारसे समर्थित हे ओर दरशशैनशाश्लके 
न्यायालयने उसे न्यायानुमोदित ठहराया है । 
इश्वरका स्वरूप 
इस प्रकार ईश्वरकी आवश्यकता और उसके अस्तित्वपर विचार 
कर लेनेके बाद उसके स्वरूप-निणेयके प्रश्नकी जटिकता भी बहुत 
कम हो जाती है । दर्शन-शाश्नको सबंसे प्रमुख प्रयोजन एक प्रपंच- 
प्रसाकक्क और नियामक शक्तिका था, इस लिए ईश्वर या जो कोई मे 
उस आसनपर अभिषिक्‍त किया जायगा, उसका सबसे मोटा स्वरूप, 
सबसे मुख्य काये ओर सबसे विशेष गुण बरिश्वका विधान और 
नियमन है । अथोत्‌ दाशेनिक इृष्टिकोणसे ईश्वर या कोई भी शक्ति 
जो। उस स्थानपर नियत होगी, सबसे पहले विश्वकी विधाता और 
नियन्ता समझी जायगी। अथवा विश्व-तिधान और जगनियन्त्रण 
दाशनिक ईश्वरका स्थूलतम स्वरूप है। 


विश्वका निमोण एवं नियंत्रण जिसके ऊपर निभर हे, उसका 
सम्बन्ध संसारके प्रत्येक पदार्थ-पत्येक अणु और प्रत्येक परमाणुके 
साथ होना आवश्यक है। जहाँ कत्ताकी पहुँच हे, वहीं तो किसी 
प्रकारकी क्रिया वह कर सकेगा । इसी लिए विश्व-निमीण करनेवाला 
इश्वर उसमे व्यापक होना चाहिए, बिना व्यापक हुए वह न निमोण 
कर सकेगा और न नियंत्रण | इस अपरिमित अनादि और अनन्त 
विश्वके नियंत्रणके लिए उस अपरिमित शक्तिका आगार-सबेशक्ति- 
मानू-अनादि और अनन्त भी मानना ही होगा । विश्वकी आदी 


१८६ प्रपञ्च-परियय - 
व्यवस्थाकी ध्यानमें रखते हुए यह भी स्वीकार करना अंनिवार्य हे फरि 
उसका नियंत्रण करनेवाली स्वोच्च शाक्ति एक है। समान शक्तिबाले 
अनेक शासक जहाँ होते हैं, वहाँ सुब्यवस्थाका स्थिर रहना असम्भव 
है | एक बात ओर है | जिस ईश्वरको हम विश्वका नियन्‍्ता और 
व्यापक मानते हैं, उसका निराकार मानना भी उतना ही अनिवाये है। 
साकारत्व और व्यापकत्वका विरोध है | मोटे रूपसे जगत हम यह 
भी देखते हैं कि सूक्ष्म शक्ति स्थूछपपर शासन करती है | हमोरे इस 
स्थूल देहको मनमाने रूपसे चलानवाली शक्ति कितनी सूक्ष्म है । 
इसी प्रकार रेलके एंजिनकी इधरसे उघर भगाये फिरनेवाली भाप 
उसकी अपेक्षा कितनी सूक्ष्म है । इस इछ्टिसे भी यही उचित प्रतीत 
होता है कि परमाणुओंका भी नियंत्रण करनेवाढी यह शक्ति उनसे 
भी अधिक सूक्ष्म-निराकार-होनी चाहिए | इस प्रकार शुद्ध दशैन- 
शाखत्रका ईश्वर विश्वका विधाता और नियंता है | स्ेब्यापक्त और 
सर्व शक्तिमान्‌ है। अनादि ओर अनन्त है | एक और निराकार है । 


परन्तु दशन-शात्रका यही ईश्वर मतवादियोंके चक्करम पडकर 
बहुत कुछ विक्ृत हो गया है, विशेषतः बाइबिल, कुरान और पुरा- 
णीने ईश्वरकी बहुत ही उपहासका पात्र बना दिया है। बाइबिलमे 
ख़ुदाकी जो मूर्ति चित्रित की गई है, वह बहुत ही दयनीय है । 
उसका निवासस्थान स्वर्ग है | विश्वंम किस समय क्या हो रहा है, 
इसकी उसको खबर नहीं हे | उसके सुरक्षित स्थान “ बांगे अदन ? 
में घुसकर किस प्रकार शैतान उसके अपने आदमियो---आदम 
ओर हव्वा---को बहका जाता है और उसकी आज्ञा उछट्दन करनेको' 
तैयार कर छेता है, इसका भी उसे पता नहीं है | इस सबका हाल, 


इश्चरका स्वरूप श्टऊ 


बागूमं आनेपर आदमकी जूबानी ही उसे माद्म हो सका | इससे तो 
अच्छा प्रघन्ध गवनेमेंटका है। उसका कोई शत्रु ही क्या बैदेशिक मित्र भी 
भारतम आकर क्या करता है, क्‍या खाता है, कहाँ रहता है, किनसे 
बात करता है, क्या पढ़ता है और कहाँ सोता है, इस सबकी तनिक 
तनिकसी खबर राज्याधिकारियोंके पास पहुँचती है | उसका गुप्तचर- 
विभाग और प्रबन्ध इतना पूणे हे कि किसी शत्रुकी मजाल नहीं कि 
उसके राज्यम कोई अवाश्छित चेष्ठा करे और उसे पता न चले | 
इसके सामने विश्वमात्रका नियंत्रण करनवाला बाइब्रिलका खुदा कितना 
तुच्छ प्रतीत होता है इसके बाद आदम और हव्बाको इस बगा- 
वतके लिए जो दण्ड दिया गया है वह और भी विचित्र प्रतीत होता 
है । ईखरीय आज्ञाका उछ्न तो आदम या हव्वाने किया था और 
उसका फल आज हमें मोगना पड रहा है ! मानव-समाजको जीवन- 
संग्राममें जिन कठिनाइयोंका सामना करना पड़ता है, वह आदमकी 
उसी शरारतका परिणाम है | 


नूहके सुप्रसिद्ध जल-छ्ावनके समय यहोबा ( इड्बर ) का आच- 
रण और भी उपहासास्पद हो गया है । बाइबिलमे लिखा है--+ 

“ फिर जब भनुष्य प्रथ्वरीपर बहुत होने लगे और उनके बेटियाँ 
उत्पन्न हुई, तब परमेश्वरके पुत्रोंने मनुष्यकी पुत्रियोंको देखा कि वढ़्‌ 
सुन्दर हैं; सो उन्दोंने जिस जिसको चाहा उनको अपनी खियोँ 
बना लिया ।.......... ..ओर यहोबाने देखा कि मनुष्योंकी बुरा 
पृथ्वीपर बढ़ गई है और छनक॑ मनके विचारमें जो कुछ उत्पन्न 
होता है सो निरन्तर बुरा ही द्वोता है । यहोवा पृथ्रीपर मनध्यको 
रचकर पछताया और वह मनमें अति खेदित हुआ। सो यदोबाने 


१८८ प्रपञश्च-परिचय- 


सोचा कि में मनष्यको जिसको कि मैंने सिरजा है प्रथ्वीके ऊपरसे 
मिटा दूँगा । क्‍या पञ्, क्या रेंगनेवाले जन्तु और क्‍या आकाशके 
पक्षी सबको मिटा दँँगा। क्योंकि में उनके बनानेसे पछताता हूँ?” । 
-- उत्पत्ति ६ 

बाइब्रिलका यह यहोबा कितना अविचारशील है ! जिस समय 
उसने ख्री-पुरुषकी सृष्टि की और उनके हृदयमें योवनका उच्छुंखल 
उद्वेग दिया, उस समय उसका परिणाम क्‍या सोचा नहीं था १ वह 
उद्दाम यौवन, वह छलछलाता सौन्दय ओर वह काम एवं प्रणय- 
पूर्ण हृदय, यह सब क्या यो ही निरपेक्ष और निश्चेष्ट पड़े रहनेकी 
चीजे थीं! इनमेंस एक एक उस परिणामके लिए पयोप्त हैं जिसके 
(लिए यहोबा पछता रहा है, फिर यहाँ तो-- 

« तड्भाग्योपचयादय्य समुदितः सर्वो गुणानां गणः | ” 

सोमाग्यसे कहिए या दुभोग्यसे, यह सब सामग्री उपस्थित था। 
आग, ईंधन और उसपर घृतका ते जो फछ होना है बह होकर ही 
रहेगा । यदि हमें वह परिणाम अभीष्ट नहीं है, तो उनका सम्मिश्रण 
ही न होने देना चाहिए; परन्तु सब कुछ जानते बूझते सम्मिश्रण कर- 
नेके बाद फ़िर परिणामके लिए पछताना मूखता है । बाइबिलके यहो 
बाके लिए इस शब्दका प्रयोग करनेमे केवल शिष्टता बाधक हे 
बस्तुस्थिति नहीं । 

अपने इस पछताबेको दूर करनेके लिए यहोबानि एक भीषण 
जलप्ावन भेजा | परन्तु नूह नामक एक व्यक्तिपर उसकी विशेष 
कृपा थी, जिसे उसेने पहले ही सावधान कर दिया और उसकी 


ईश्वरका स्वरूप १८९, 


जीवन-रक्षाके लिए एक जह्याजु भी बनवा दिया जिसमे नह, उसका: 
परिवार और प्रत्येक प्रकारके प्राणीका एक एक जोड़ा रख दिया--- 

८ तब यद्दोबाने उसके पीछे द्वार मूँद दिया और प्रयय पृथ्वीपर 
चालीस दिन छो रद्द ।....... ..और जल बढ़ते बढ़ते पृथ्वीपर 
बहुत द्वी बढ़ गया, परन्तु जद्दाज जलके ऊपर तैरता रहा । प्रल्यका 
जल यहों तक बढ़! कि सारी पृथ्वीपर जितने बढ़े बडे पहाड़ थे सब 
डूब गये और जल १५ ह्वाथ ऊपर बढ़ गया । क्या पश्ची, क्या बरेले 
पशु, क्‍या बनैले पशु और प्रर्थ्वापर सब चढनेवाले प्राणी वरन्‌ 
जितने जन्‍्तु प्रथ्वीमें बहुतायतक्षे भर गये थे उन सबॉका और सब 
मनुष्योंका भी प्राण छूट गया | जो जो स्थरूपर थे और उनमेंखे 
जितनोंके नथनोंमें जीवनके आत्माका श्वास था सब मर मिटे ।... 
. . और जल प्रथ्वीपर १५० दिन तक बढ़ा रद्दा । 

---उत्पत्ति ७ 

यहोबा अपनी पहली क्ृतिके लिए “ पछताया ? था और यह 
भयानक जछुछ्लावन उस पश्चात्तापका ही परिणाम था; परन्तु इस 
पश्चात्तापके बाद भी उसके हृदयकी सान्त्वना नहीं मिली | जलफ्ाव- 
नंके बाद नूहसे उसकी जो बातचीत हुई है, उसंस ते ऐसा प्रतीत 
होता है कि पश्चात्तापके व्यक्त स्वरूप-इस जल-पछवावनकी घटना-- 
पर उसे फिर पश्चात्ताप हो रहा है | इसी लिए वह नूहसे कहता है- 

« मैं तुम्हारे साथ और तुम्हारे पीछे जो बंश होगा उसके स्राथ 
वाया ( प्रतिज्ञा ) बाँधता हूँ और तुम्हारे साथ अपनी इस प्रति- 
ज्ञाको में;पूरा करूँगा कि सब प्राणी फिर प्रछययके जछसे नाश न होंगे 
और पृथ्बीका नाश करनेके लिए फिर जरूप्लावन न होगा । यह झो 
मेंने बादरमें अपना घनुष रक्खा है, वह मेरे और पृथ्वीके बीच 


१९० प्रपश्च-परिचय- 


वआाचाका चिह्न होगा। और जब मैं प्रथ्वीपर बादरू फैलाऊँ तब 
यादलमें धनुष देख पड़ेगा तब में अपनी प्रतिज्ञाको स्मरण करूँगा | 
++उत्पत्ति ५ 


यह सब विश्व-नियन्ताका वह अदाशीनिक स्वरूप है, जो मतवा- 
दके संसर्गसे दूषित होकर हमारे सामने आया है| यह तो एक 
उदाहरण है, सारी बाइबिल, सारी कुरान और सारे पुराण इसी प्रकारकी 
बातोंसे भरे हुए हैं | उनमें दाशनिक वरिमशे तो दूर रहा साधारण 
बुद्धिसि भी तो काम नहीं लिया गया है। परतु उस सबकी आहे- 
चना हमारे विषयके अन्तर्गत नहीं है ओर न पुस्तकका कलेवर ही 
हमे उस ओर जानेकी आज्ञा देता है | संक्षेपम यहाँ इतना ही कहा 
जा सकता है क्ति मतवादियोंने ईश्वरका स्वरूप अत्यन्त भद्दा बना 
दिया है । उसमे आकपण नहीं है, सौन्दय नहीं है ओर विवेक भी 
नहीं है । इतिहास इस बातका साक्षी है कि उन्होंने किसी बिवेकी 
मस्तिष्कको अपनी ओर इतने वलपूवेक आकृष्ट नहीं किया है, 
जितनी प्रबलतांस कि अनेक विचारकीको इश्वर-विमुख बननेमें 
सहायता दी है | मतवादके इश्वरम बहुतसा ऐसा अंश जा मिला है 
जिसे नहीं रहना चाहिए | इस सबकी छॉँट देनेके वाद तब कहीं 
वार्सतविक दर्शन-शाल्रके ईश्वरका दर्शन हो सकेगा । 

बहुदेव-वाद 

कुछ पाइचात्य विद्वानोंका विचार हे कि ईश्वर-विख्ासका जन्म 
भयसे होता है| इसके साथ ही विकास-सिद्धान्त उनके यहाँ एक 
ऐसा सिद्धान्त है जिसकी उपेक्षा वह किसी भी विषयकी परीक्षा नहीं 
क्र सकते । जिस ग्रकार विज्ञान आदिके अन्यान्य विभागर्में उनके 


बडुदेघ-वाद १९१ 


ऋमिक विकासके इतिहासका अन्वेषण वह किया करते है, उसी प्रकार 
ईश्वर-विद्वासका भी क्रमिेक विकास वह मानते हैं और भिन्न भिन्न 
जातियाम बिखेरे हुए इंश्वर-विश्वासका अखलाबद्ध कर उसके क्रमिक 
विकासका इतिहास उन्होंने तेयार कर लिया है। ईश्वर-बिकासंके 
किक विकासमें सबसे प्रथम श्रेणी विभीषिकाकी है, जो प्रारम्मिक 
अवस्थाम इस इंश्वर-विश्वासको जन्म देती है। संसारके किसी भी 
देश या जांतिका धामिक इतिहास लिखते समय उन्होंने सदा इसी 
मीतिका अवल्म्बन किया है | उनका कहना है कि प्रारम्भिक अब- 
स्थाम मनुष्य बिलकुल जंगली था। उसकी न कोइ शिक्षा थी, न सम्यता 
श्री ओर न धरम था। उस समय सच्चे अर्थीम “ जिसकी लाठी 
उसकी भैंस ”का साम्राज्य था | मनुष्य मनुष्यका दुश्मन था, परल्तु 
हाँ, जहाँ उसका वश नहीं चलता था वहाँ उसके प्रति विभीषिकामय 
सम्मानके भाव मनुष्यके हृदयम उत्पन्न होते थे ओर चहींसे उस पदा- 
थरकी पूजा प्रारम्भ हो जाती थी | उदाहरणके लिए उस अल्पबुद्धि 
मनुप्यंन प्रारम्भम जब उगते हुए जाज्वल्यमान सू्येकों देखा या सामने 
घधकती हुई अम्ीका प्रत्यक्ष किया, तो उनकी ओरसे एक प्रकारके 
भयका भाव उसके हृदयमे पेदा हुआ | उस भयके साथ ही कुछ 
सम्मानकी मात्रा भी सम्मिलित थी | बस, भय और आदरके इ्स 
सम्मिश्रणसे ही सूये एवं अम्निकी पूजा प्रारम्भ हुई | इसी प्रकार जब 
प्रबछ वेगसे बढनेवाली नदियोमें बाढ़ आई और बड़े बड़े विशाढकाय 
वृक्षोंकी बहा ले गई, या मेघकी निरन्तर होनेवाली मूसलूधार वषोने 
जलू-थरू एक कर दिया और उनके रहनेके स्थानोंको जल्मम्न कर 


दिया, तो उन नदियों और मेघोंकी भी वैसी ही पूजा होने लढंगी। 


१९२५ प्रपश्च-परिचय- 


इसी प्रकार टम्बे-चोड़े पर्वतों और विशालकाय वृक्षौकी पूजाकी भी 
जन्म मिठछा | अथीत्‌ संसार जो पदार्थ बहुत रूम्बे-चोड़े आकारवाले 
या अन्य किसी इस ग्रकारकी विशेषतासे युक्त होते थे, जिसके देख- 
नेसे मनुष्यके मनमभे भयका संचार हो सका, उन सबकी पूजा ही उस 
समयका धरम था । इस समयतक वस्तुतः इंश्वर-विद्वासका जन्म नहीं 
हुआ था । अबतक यह पूजा जड़ पदाधीकी पूजा थी। परन्तु ईश्वर- 
विज्ञासका प्रारम्भिक स्वरूप यही जड़-पूजा है । उसके बाद इस 
सम्बन्धम मनुष्यका ज्ञान कुछ ओर बढ़ा । जड़ सूर्य और चन्द्रमाके 
भीतर, अग्नि और जलके भीतर, नदियों, वृक्षों और पहाड़ोंके भीतर 
रहनेवाले एक एक अभिमानी देवताकी कल्पना की गई । इश्वर- 
विश्वासकी दूसरी श्रेणीम जड़ पदार्थीकी छोड़कर इन अभिमानी देवता- 
ऑंकी पूजा प्रार्म्म हुई | यह बहुंदेववादका युग था। प्रत्येक पदार्थके 
भीतर उसके अभिमानी देवताकी ख़ुठी सत्ता मानी जाने छगी ओर 
उनकी पूजा भी हुई | इस युगमे देवताओंकी संख्या कया रही होगी, 
इसकी गणना कर सकना कठिन है । भारतवर्षके ३३ करोड़ देवता- 
ओका जन्म संभवत: इसी युगकी विभूति है | उसके बाद मनुष्यकी 
बुद्धि ज्यों ज्यों बिकसित होती जाती है, उसकी शिक्षा और सम्यता 
ज्यों ज्यों बढ़ती जाती है, त्यों त्थों। जड़ पदा्ौके भीतर देवत्वकी 
कल्पनाको जन्म देनेवाले मयकी मात्रा भी कम होती जाती है । इस 
समय मनुष्य जड़ पदार्थोके यथार्थ स्वरूपकी बहुत बुरा समझने 
लगता है और उनके भयसे शासित होनेकी अपक्षा उनके ऊपर 
शासन करनेकी आकांक्षा उसके हृदयम उत्पन्न होती है। इसका 
आवश्यक परिणाम यह होता है कि उपास्य देबताओंकी संख्या 


अदुदेध-चाद १०३ 


क्रीमक हास प्रारम्भ हो जाता है । देवसंख्यासम्बन्धी यह हास ही 
एकेशरवादका ऋषभिक विकास है । इस संख्यासम्बन्धी हासकी अन्तिम 
श्रणीम पहुँचकर एकेश्रवादको जन्म मिलता है । पारचात्य विद्वानोंके 
अनुसार यही ईश्वर-विश्वासके ऋमिक विकासकी प्रक्रिया है । 


एकेज्बरवाद और बहुंदेववादकी प्रतिद्वन्द्रिता दर्शनशाश्र॒का विषय 
नहीं है, अपि तु धार्मिक इतिहासका विषय है। द्शनशात्र तो एक-- 
केवछ एक--नियामक शाक्तिकी आवश्यकता बताता है। उसका 
नामकरण धार्मिक जगत॒की कृति हे । उस नियामक शक्तिके लिए 
प्रयुक्त होनेबाले ईश्वर आदि नामोपर दर्शन-शाल्रकी अपेक्षा धामिक 
मनोवृत्तिका प्रभाव कुछ अधिक ग्रतीत होता है | फिर भी हम इस 
बातसे इन्कार नहीं कर सकते कि धर्मशात्रके इस नामकरणको। 
दर्शनशात्नने भी अपना लिया है । बहुदेववादकी आलोचनांम दूरतक 
जाना हमोरे विषयके बाहरकी बात होगी, यह केवछ मतवाद या 
पार्मिक जगत्‌की सम्पत्ति है | दर्शनझाल्रकी दाशीनिक त्कनाओंके 
साथ तो उसका धोर विरोध है | इसलिए प्रसंगका यहीं छोड देना 
हमे उपयुक्त प्रतित होता है | फिर भी पाइचात्य बिद्वानॉंकी इस 
सम्बन्धकी एक आन्त धारणापर प्रकाश डाल देना शायद अनुचित 
न होगा। 
वैदिक सहित्यम अनेक स्थलेपर मित्र, वरुण, अग्नि, मातरिश्वा 
इन्द्र, गरुत्मान्‌, यम, सूथ और चन्द्रमा आदि आदिके वर्णन आते 
हैं । इनके लिए देवता दब्दका प्रयोग मी यत्र तत्र देखा जाता 
हे। पाश्चात्य विद्यन्‌ इसे बहुदेववादका रूप कहते हैं. और वैदिक 


प्र० १३ 


श्ष्छ प्रषश्च-परिचय- 


साहित्यस बहुदेववादकी शिक्षा मिलती है, ऐसा उनका विचार है | 
परन्तु उनके इस विचारसे कुछ भारतीय विशेषज्ञ विद्वानोंका मतभेद 
है । यह बात भारतीय विद्वान्‌ भी स्वीकार करते हैं कि त्रेदिक साहि- 
त्यमे इन सबका उछलेख पाया जाता है | वह यह भी स्वीकार करते 
करते हैं. कि इनके लिए देवता शब्दका प्रयोग होता है | फिर भी 
उनका कहना है कि वह बहुदेववादका ग्रतिपादन नहीं है । प्राचीन 
आचार्योका भी यह विश्वास था ककि इन अनेक नामोसे दर्शनशाश्रके 
द्वारा समर्थत उस एक ईश्वरका ही ग्रतिपादन किया गया है | अपने 
इस विचारके समरथनके लिए वह मनुस्मुतिका-- 

एतमंके वदन्द्यात्ं, मनुमन्य प्रजापतिम्‌ । 

इन्द्रमेके परे प्राणमपरे ब्रह्मशाश्वतम्‌ ॥ 

“एमनु० १२१२३ 


छोक उद्धृत करते हैं। 'ोकका आशय यह है कि उस परमात्माको 
कोई आमने कहता है, का मनु । कोई प्रजापति कहता है, ते। कोई 
इन्द्र | कोई प्राण कहता है तो कोई शाश्वत ब्रह्म | अथीत्‌ इन सत्र 
नामोंस उस एक परमात्माका निर्देश किया जाता है। वह भिन्न मित्र 
देवताओंके नाम नहीं हैं | इसी सम्बन्धम स्वयं ऋग्वेदके मंत्र भी 
उद्धृत किये जा सकते ह--- 

इन्द्र मित्र करुणमपिराहुरथो दिव्यः सुपर्णो गरुत्मान्‌। 

एके सद्ठिप्रा: बहुधा वदन्‍्द्यमि यमं॑ मातरिश्वानमाहुः । 

ऋ० म० १, सू० १६४, मंत्र ४६ 


उस एक परमात्माके है। विद्वान्‌ छोग इन्द्र, मित्र; वरुण, अभि; 


खुदा ओर शेतान १९७: 


आदि अनेक नामौसे कहंते हैं । किक इसी आशयके लेकर केवल्य 
उपनिषदूर्म लिखा है--- 

स॒ त्रद्मा स॒ विष्णु: सः रुद्रस्स शिवस्सो5क्षरस्सः परमः ख्वराट । स 
इन्द्रस्सः कालाप्रिस्स चन्द्रमा । 

बेदिक साहित्यकी व्याख्यान-पद्धतिके आविष्कारक यास्‍्काचार्यने भी 
अपने निरुक्तके देवत काण्डके प्रारम्मम लिखा है--- 

महाभाग्यादेबताया एक आत्मा बहुथा स्तूयते ! 

अथोत्‌ उस एक आत्मा-ईश्वर-की ही बहुधा अनेक नामंसे 
बैदिक साहिलयम स्तुति की गई है । 

फलत: उपयुक्त सब प्रमाणोंका मनन करनेसे इसमें सन्देह नहीं रह 
जाता कि वैदिक साहित्यका आदरशी बहुंदेववाद नहीं बल्कि एकेश्वरवाद 
ही है | भारतीय साहित्यम एकेश्वरवादके दाशैनिक सिद्धान्तका उल्लंघन 
हुआ है ओर बुरी तरह हुआ हैं; परन्तु भारतके भले दिनौमे नहीं, बुरे 
दिनेमे। पौराणिक साहित्य इसका सबसे विशद प्रमाण है। उसमें आदिसे 
अन्त तक अनेक स्थलापर वहुदेववादका स्पष्ट प्रतिपादन हुआ है। 
परन्तु फिर भी इतना निश्चित भावसे कहा जा सकता है कि इस 
विषय वेदिक साहित्य और दाशीनिक विमशके परिणामम कोई विरोध 
नहीं है । एकेश्वराद वेदका आदी है ओर दाशैनिक तिमशी भी 
उसीका समर्थन करता है | 

खुदा ओर शैतान 

बाइबिलके प्रारम्भम-सृष्टवुत्पत्ति-निरूपणके बाद संसारम पाप या 
हक उत्पत्तिका इतिहास एक कहानीके रूपमे इस प्रकार दिया 
गया है--- 


१९६ प्रपश्च-परिचय- 


परमात्माने अन्य सब सष्टिकी रचनांके बाद मनुष्यकी बनाया 
ओर एक अत्यन्त सुन्दर उद्यान जिसे “ बांगे अदन ? कहते 
हैं--उसका निवासस्थान नियत किया । “ बागे अदन ”में मनुष्यके 
स्वाभाविक जीवनके लिए उपयोगी हर प्रकारकी सामग्रीका संग्रह था। 
उसके खानेके लिए विविध प्रकारके फलोके वृक्ष लगाये गये थे ओर 
उसके साथ बातचीत करने एवं खेलने-कूदनेके लिए एक सहचरी- 
की रचना भी विधाताने की थी | यह जुगल जोड़ी धार्मिक सहित्यमे 
« आदम ” और ' हव्वा 'के नामंसे विख्यात है । आदम और हव्बाको 
बागे अदनकी प्रत्येक वस्तुके उपभोगका पूर्ण अधिकार था, केवल 
एक फल खानेका निषेध उसे परमात्माने किया था। एक दिन एक 
सॉपने आकर उस फलके सौन्दर्य और गुणोंकी प्रशंसा कर उसके 
खानेके लिए अनुरोध किया | हव्वांके ऊपर साँपकी बातोंका प्रभाव 
पड़ गया और उसेने ईइ्बरके आदेशकी उपेक्षाकर उस निपिद्ध 
फलकीो स्वय॑ खाया ओर आदमको भी खिलाया । अब तक आदम 
ओर हृव्वाका जीवन स्वाभाविकताका आगार था, उसमे कृत्रिमताकी 
उत्पत्ति नहीं हुईं थी और न नवयौवनका उद्देग ही था । अब तक 
सत्री-पुरुष दोनों ही दिगम्बर अवस्थाम रहते थे। निषिद्ध फल खानेका 
सबसे पहला प्रभात्र यह हुआ कि उन्हें अपनी नज्नाबस्थाका ओर 
उसके साथ ही छजाका अनुभव हुआ । उस समय उन्होंने उद्यानम- 
से कुछ पत्ते आदि तोड़कर अपने शरीरका आवुत करंनका प्रयत्न 
किया । उसके बाद परमात्माको जब यह सब द्वाल विदित हुआ, ते 
उसने आदम और हव्वा दोनोंको बागे अदनसे पृथकू कर दिया। 
यही मनुष्यके पतनकी ओर पापकी उत्पत्तिकी कहानी है | आदम- 
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डव्वाकी सौंपके रूपमे आकर बहकानेवालेका नाम बाइबिलम शैतान 
रखा गया है । अब तक संसारमें केवछ खुदाका राज्य था और वह 
भी उसपर अपना एकाघिपत्य समझता था; परन्तु यह पहली घटना 
शी जिसने उसकी आँखें खोल दी । आज खुदाको बिदित हुआ कि 
संसास्मे मेरा एकच्छत्र साम्राज्य नहीं है । मेरा प्रतिदन्द्री शैतान नामक 
कोई दूसरा व्यक्ति भी मोजूद है । उसके बाद तो खुदा और शैतानकी 
घोर ग्रतिहनन्द्रिता रही है और जगह जगहपर उसका ग्रकाश हुआ है। 

मनुष्यके पतन और पापके विकासकी यह कहानी यहूदी, ईसाई 
और मुसलमान तीनों परमांम समान रूपसे मानी जाती है । इस 
कहानीका धार्मिक सहित्यम क्‍या स्थान हे, इस सबकी आलोचनाका 
प्रयोजन यहाँ नहीं है | हम इससे केवल इतना अंश प्रकृतम लेना 
चाहते हैं कि इन धरमीके इश्वरका एकच्छत्न आधिपत्य संसारम नहीं 
है | शक्ति और अधिकारकी इष्टिसे शेतान ईश्वरसे किसी भी प्रकार 
कम नहीं है । सम्मानकी दश्टिसे भी-- 

: स्वदेशे पूज्यते राजा ! 

अपने राज्यमे--असुर-मण्डलम उसका भी सम्मान द्वोता है। 
अन्तर केवल इतना है कि मनुष्य-जगतम उसका अधिकार नहीं है। 
परन्तु असुर-मण्डलम ईश्वरका भी तो उतना ही निरादर है । फिर 
खुदा और शैतानकी स्थितिम अन्तर ही क्‍या है ? बल्कि यह कद्दा 
जा सकता हे कि किन्हीं अशोम खुदाकी अपेक्षा शैतानका प्रभाव ही 
अधिक है । शैतानने अनेक बार खुदाके साम्राज्यमें विष्न डाला है, 
उसके प्लानौंको बिगाड़ा है और उसकी स्कीमेंकी रद्द किया है । परन्तु 
खुदाने भी कमी शैतानको किसी बात॑में नाचा दिखाया हो, ऐसा 
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ते कहीं पढुनको नहीं मिछता | परन्तु यदि हम इस अशकी उपेक्षा 
कर दे, तो भी हमें खुदा ओर शैतानकी स्थितिम कोई अन्तर नहीं 
प्रतीत होता। फलतः हम यह कह सकते हैं कि इन धमीम संसार- 
की शासक वस्तुतः दो समान शक्तियाँ समझी जाती हैं। अथोत्‌ 
उनका आदरश परिशुद्ध एकेस्वरतराद नहीं है । फिर भी इन धर्मोके 
अनुयायी विशेषत: यहूदी और मुसलमान अपनेको एकेड्वरवादी कहते 
हैं | उनके इस कथनका आशय केवल इतने अंशम ठीक कहा जा 
सकता है कि उनका उपास्य देव एक ईख़र है, वह अनेक देवी देत- 
ताओकी उपासना नहीं करते; परन्तु उनके बिश्वकी व्यवस्था एक 
इंश्वरके अधीन नहीं है । 


ऐप 
चोदहवों परिच्छेद 
सांख्याचाये कपिल 

इंसरकी सत्ता आस्तिक नास्तिक विचारकेम विशेष विवादका 
विषय रही है, बल्कि किन्हीं लोगोंकी दृष्टिंम तो उसके ऊपर विश्वास 
ही आध्तिकता और नास्तिकताकी कसौटी है । हम इस सम्बन्धमें 
अपने विचार किसी गैछले परिच्छेदम व्यक्त कर चुके हैं। उसी 
स्थल्पर यह भी लिखा जा चुका है कि सांख्याचाय॑ कपिल और 
उनका दरशन दोनो ही कुछ विचारकॉकी दृष्टिम निरीसरवादी समझे 
जाते है; परन्तु फिर भी उनकी गणना नास्तिक अणीम नहीं की गई। 
इंश्वरके सम्बन्धम सांख्याचाये कपिलके बिचार वस्तुतः कया थे, यह 
कह सकना किन है | सांख्य फिलासफीका जो रूप सावारणतः 
मिलता है, उसमें कहीं ईश्वरकी सत्ताका प्रतिपादन या पोषण किया 
गया हो, ऐसा तो स्थल उपलब्ध नहीं होता। हाँ, कहीं कहींपर उसके 
विरोध अस्पष्ट और धीमीसी आवाज अवश्य सुनाई देती है । यह 
आबाज चाहे कितनी ही क्षीण क्यो न हो, परन्तु उसकी ध्वनि निषेध- 
पक्षकी ओरसे उठी है। इसलिए आचारयकी मनोव॒ृत्तिका झुकाव उसी 
ओर ग्रतीत होता है, ऐसा निरीक्षरवादके सम्थेकीका विचार है | 
आचायेकी निरीखरवादके गहेरे गड़ढेसे बचानेवाले पश्षवादियोंका 
कहना है कि वह आचार्यके हृदयकी आबाज नहीं है, बल्कि किसी 
कारणवश ऊपरी मनसे कट्दी गई हे, इसीलिए वह इतनी अधिक 
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अस्पष्ट, धीमा ओर कमजोर है | उसमें सिद्धान्त पक्षकीसी इढता 
और हार्दिक अनुभूतिका सा ओज नहीं है | आचाये कपिलकी वह 
उक्ति जो कि इस सारे विवादका आधार समझी जाती है, प्रधानतः 
सांख्यदरीनके 
ईश्वरासिद्धे: 
-“ससां०, अ० १, सू० ९२ 
प्रमाणाभावान्न तत्सिद्धि: । 
सम्बन्धाभावान्नानुमानम्‌ ॥ 
श्रुतिरपि प्रधानकायेत्वस्य 
नउसां०, अ० ५, सू० १०, ११, १२ 
यह चार सूत्र हैं। इनमेंसे पहला सूत्र प्रत्यक्ष प्रमाणके निरूपणके 
प्रसंगमे लिखा गया है । सूत्रकारने ग्रत्यक्ष प्रमाणका लक्षण इस प्रकार 
किया हे-- 
यत्संबद्धं सत्‌ तदाकारोल्लोखि विज्ञान तत्पत्यक्षम्‌ | 
“+सां०, अ० १, सू० ८० 
भाष्यकार विज्ञान भिक्षुके शब्दोमे सूत्रका अर्थ या प्रत्यक्ष प्रमाणका 
लक्षण यह है--- 
स्वार्थसन्निकरषजन्याका रस्याश्रयो बृत्ति: प्रत्यक्ष प्रमाणमिति 
निष्कषेः | 
अथीत्‌ अथेके साथ सन्निकष होनेसे अथोकारम परिणत चित्त- 
वृत्ति: ही प्रत्यक्ष प्रमाण है । हम प्रकृत लक्षणकी विशेष विवेचनाम 
पड़कर बिषयके। जटिल ओर अनुपयोगी नहीं बनाना चाहते, इसलिए 
लक्षणका हस्तामलठकवत्‌ स्पष्ट फिये बिना दी आगे बढ़नेके लिए 
विवश है । गप्रकृत लक्षणमेंसे हमोरे विषयके लिए इतना ही अंश उप- 
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योगी है कि ग्रत्यक्षके लिए सन्निकषकी आवश्यकता है, अथीत्‌ प्रप्यक्ष 
सन्निकर्षजन्य है| इस प्रकार लक्षण करनेके बाद आचायेने उसे 
निर्दोष, विश्वसनीय ओर अधिक परिपुष्ट बनानेके लिए उसके ऊपर 
विपक्षियोकी ओरसे दोषो और शह्लाओंकी उत्थानिका स्वयं की हे । 
इस प्रकरणमे पू्ेपक्षकी ओरसे अन्य दोषोंके साथ एक दोष यह दिया 
गया है कि ईशवरका भी ज्ञान प्रत्यक्ष ही होता है, इसलिए तुमने जो 
प्रत्यक्षका लक्षण किया है, वह ईख़रीय ज्ञानके विषय भी उतनी ही 
पूणेताके साथ घटना चाहिए । परन्तु वस्तुश्थिति ऐसी नहीं है । 
तुम्हारे छक्षणके अनुसार प्रत्यक्ष सन्निष्कषैजन्य हे, परन्तु इंश्वरीय प्रत्यक्ष 
तो सन्निकपजन्य नहीं बल्कि नित्य है। ईश्वर स्वयं नित्य है और 
उसे भूत भविष्य और वर्तमान तीनो कालछोंके पदाथे संदेव 
समान रूपसे परिज्ञात रहते है | इसलिए इंश्वरका कोई ज्ञान 
किसी विशेष समयपर पेदा हुआ, यह नहीं कहा जा सकता । 
ऐसा कहनेसे उसकी सर्वेज्षतञापए आऔँच आवेगी । इसलिए इख़रका 
ज्ञान प्रत्यक्षजन्य नहीं ठहराया जा सकता और इसीलिए उसमें तुम्हारा 
प्रत्यक्षका लक्षण अच्याप्त रहता है । फलतः प्रत्यक्षका यह लक्षण 
जो आचायेने किया है, सदोष हे, अतएव मान्य नहीं । इस पूवे 
पक्षंके उत्तर रूप॑मे ही “ इंश्वरासिंद्ध: ? सूत्रकी अवतारणा हुई है । 
सूत्रका अर्थ यह है कि अभी तो स्वयं ईश्वरकी सत्ता ही असिद्ध और 
विवादास्पद हे । जब तक उसकी सिद्धि नहीं, तब तक उस असिद्ध 
इश्वरके आधारपर हमोरे प्रत्यक्ष लक्षणको सदोपष बतछाना कहाँ तक 
न्यायसंगत ठहराया जा सकता है ? 

इस प्रकार निरीस्वरवादके पक्षम यह आचायेकी पहली युक्ति 
'समझी जाती है | उसके बाद पंचमाध्यायम चलकर फिर अगले तान 
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सूत्रोंद्रार ईख़रीय सत्ताके प्रति असहमति प्रकट की गई है । इन 
तीनो सूत्रैका आशय यह है कि ईसरकी सत्ताका समर्थक कोई प्रमाण 
नहीं है, फिर बिना प्रमाणके उसकी सिद्धि केसे हो सकेगी ! ईश्वर- 
सिद्धिके लिए प्रत्यक्ष प्रमाणका आश्रय लेनेका दुःसाहस तो कट्रसे 
कट्टर प्रत्यक्षवादी भी नहीं करता। हां, उसके लिए अनुमान या राब्द- 
प्रमाणका दरवाजा ही। खटखटाया जाता है; परन्तु वहाँ भी ते ईखरके 
लिए स्थान नहीं है। सबसे पहले अनुमानके लिए व्याप्ति ग्रहकी 
आवश्यकता है, जो बिना प्रत्यक्षके सिद्ध ही नहीं हो सकती और 
प्रत्यक्ष बेचारा ईश्वरके विषय सर्वधेव अन्यथासिद्ध है । तब व्यात्ति 
ग्रह सिद्ध न होनेपर अनुमान भी केसे हो सकेगा ? इस लिए 
« सम्बन्धाभावात्नानुमानम्‌ ” सम्बन्ध ( व्याप्ति ) के सिद्ध न होनेसे 
अनुमान भी नहीं हो सकता। रहा शब्द, सो वह ईंखरके पक्षम 
गवाही देनेको तस्यार नहीं है । ईख़रबादी तो जगत्‌कत्ताके रूपमें 
इंख़रकी सिद्धि किया चाहते हैं; परन्तु श्रुति तो जगत्‌को प्रधान (प्रकृति) 
का कार्य बताती है। इश्वरका विश्वविधानके लिए को३ प्रयोजन प्रतीत 
नहीं होता । श्रुतिरपि प्रधानकायत्वस्थ । अर्थात्‌ ईख्रकी सत्तामे 
प्रत्यक्ष प्रमाण तो है ही नहीं; रहे अनुमान और शब्द, सो उनकी 
भी ग्रवुत्ति उस पक्षम दिखाई नहीं देती, फलत: विवश होकर यह 
परिणाम निकालना पड़ता है कि--- 


प्रमाणाभाषान्न तत्सिद्धि: । 
इस प्रकार यह सांख्याचार्यकी दूसश उक्ति है जो निरीश्वरवादकी 


भावनाके व्यक्त करती है । इन्हीं दो प्रसंगोके आधारपर एक पक्ष, 
आचाये कपिलको निरीश्वरवादकी ओर खींचता है । 
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इसके विपरीत इंश्वरवादी छोग सांख्यसूत्रोकी ऊपरी सतह-शब्दाथ- 
की विशेष पवाह न कर उनके अन्तस्तलम-लेखकके हृदयम-पेठकर 
उसकी असलीयतकी थाह लेना चाहते हैं | शब्द ओर अर्थ रचनाके 
शरीर हैं ओर भाव हैं उसकी आत्मा | कभी निकृष्टतम शरीरके 
भीतर महत्तम आत्मा और कभी सुन्दरतम देहके भीतर निकृष्टतम 
आत्मा बसती हे । हम यदि केवल बाह्य सौन्दर्य या स्वरूपके आधार- 
पर किसीकी अन्‍न्तरात्माकी परीक्षा किया चाहे, तो बहुधा असफल 
रहते हैं । समुद्रके ऊपर सतहंके पानीम और अन्‍्तस्तलके छिपे 
सनम कितना अन्तर है ? भीतर डुबकी लगाये बिना केवल ऊपरी 
रग-ढंगको देखकर किसीके सम्बन्धर्म मत स्थिर कर लेना उसके साथ 
सरासर अन्याय करना हे । इस लिए. आचार्य कापेलके सम्बन्धमे 
सेश्वरवाद या निरीश्वरवाद किसी प्रकारका फतवा देनेंके पहले हमें 
उनके ऊपरी स्वरूपको-शब्दार्थ मात्रका-पार कर अन्तस्तलम घुसने- 
का यत्न करना चाहिए, तब कहीं हम आचायेके वास्तविक मनोभावा- 
की समझ सकेंगे | 


इस पक्षके ठोग यह स्त्रीकार करते हं कि सूत्रोका शब्दाथे ते वही 
६ जो निरीश्रर्वादके समर्थक करते हैं, परन्तु उनका भाव और 
आचायका हादिक अभिप्राय उस निरीश्वरवादंस नहीं है जे इनकी 
ऊपरी सतहपर दिखा३ देता 6 । हम पहले सूत्र ( ईश्वरासिद्धेः ) का. 
निरूपण करते समय देख चुके हैं कि आचार्यने प्रत्यक्षका जो रक्षण 
किया था, उसको दूषित करनेकी भावनासे तिपक्षीने ईश्वर-परत्यक्षके 
विषयमे रक्षणकी अब्याप्त बनानेकी चेष्ठा की थी । विपक्षीकी इस. 
चष्टाका मुंह-तोड़ उत्तर देनेके निर्मित ही “ इंश्वरासिद्धे: ” सूत्रकी. 


२०७ प्रष्च-परिचिय- 


सृष्टि हुईं है। आचार्यको अपनी तकंशक्ति और विपक्षीकी कमजोरी- 
पर विश्वास है। वह जानते हैं कि में यदि अपनी चुँआँधार तकना- 
शक्तिके वलपर इश्वरकी धज्ियाँ उड़ानेका संकल्प कर दूँ, तो इस 
विपक्षी बेचारेकी तो मजाल क्‍या जो उसकी रक्षा कर संके | इसी 
आत्मविश्वासंके बलपर आचायेने अपने ऊपर आश्षिप करनेवाले 
विपक्षीका वह मुँह-तोड़ जवाब दिया है कि उसके बाद जूबान 
निकालना ही उसके लिए दुखार हो गया है | तुम मेरे बनाये प्रत्यक्ष 
लक्षणको दूषित करना चाहते हो, और वह भी इईखर जेसे दुःसाध्य 
पदार्थके सहारे ! ! जाओ, पहले यह तो सीख आओ कि इंखर-सिद्धि 
केस होती है । फिर जब मेरे सामने बैठकर ईश्वरकी सिद्धि कर छ, 
तब इस छक्षणकी ओर अपनी मनहूस नजर उठाना | इस स्थल- 
पर आचायके हृदयम निरीश्वरवादकी नहीं बन्कि ग्रोढ़िवादकी भावना 
कार्य कर रही थी । उनका आशय यह नहीं है कि वस्तुतः ईश्वरका 
कोई अस्तित्व ही नहीं है, बल्कि वह अपने विपक्षीसे केवल यही 
कह रहे है कि मेरे सामने इश्वरकी सिद्धि कर सकना तुम्हारी शक्तिके 
बाहर है। सूत्रके शब्दोंसे भी यही भाव टपकता है। यदि सचमुच 
ही आचार्यको ईश्वरकी सत्तापर विश्वास न होता, तो * इश्वरापिद्वे: ! 
जैसे दबे शब्देमे नहीं बल्कि “ ईश्वराभावात्‌ ” के अधिक जोरदार 
ओर स्पष्ट शब्दीम उसके अभावकी घोषणा करते । परन्तु वह तो 
भली भाँति समझते है. कि इन स्पष्ट शब्दों तो सिद्धान्तपक्षकीसी 
द्ढ्ता है, उनमें इस भावकों व्यक्त करनेसे भ्रान्त धारणा हो सकती 
है । इसीलिए “ ईंश्वरासिद्वे: ” के दबे राब्दामं ही उस मनोभावको 
व्यक्त किया है | इन राब्दोमे विपक्ष-दौबेल्य, आत्मविश्वास और 


सांख्याचार्य कपिल श्ण्ण्‌ 


आत्मीयभावकी भावना तो छलकी सी पडती है, परन्तु निरीश्वरवादकी 
आवाज बहुत ही दबी हुई प्रवीत होती हे, इसीलिए सांख्य-सूत्रेके 
भाष्यकार श्री विज्ञानमिक्षुने इस सूत्रकी व्याख्या करते समय उसमे 
प्रोढिचादकी ध्वनि निकाली हे । 


पहले स्थऊपर जिस प्रकार आत्माभिमानके बीजसे निरीश्ररवादकी 
उर्त्पत्ति हुई है, उसी प्रकार दूसेर स्थलपर हितकी भावनाने जागुत 
होकर सहदयताके नामपर निरीश्वरवादका समर्थन किया है । आचाये- 
का कोमल हृदय सांसारिक अशिद्याके बन्धनर्म जकड़े हुए पुरुषोकी 
त्रिवश्ञता और उनके चरम दुःखका देखकर व्यथित हो उग है । 
इसीलिए पुरुषोकी आध्यात्मिक, आधिदोत्रेक और आधिभोतिक 
दुःखासे छुडानेके उद्देशसे अपने सांख्य सिद्धान्तकी सृष्टि उन्होंने की 
हैं | यद्यपि उन्होने अपबर्गका साधन तत्त्वज्ञान ठहराया है, फिर भी 
किसीसे तत्त्ज्ञानकी वांते सुन लेना या पुस्तकाम पढ़ लेना मात्र इसके 
लिए पर्याम नहीं है । उसके लिए श्रवण, मनन ओर फिर निदि- 
ध्यासनकी आवश्यकता है | योगमागेका अवल्म्बन उसके लिए विशेष 
उपयोगी होता है । परन्तु योगमार्गके अभ्यासीको अपने ध्येयतक 
पहुँचनेके पहले कई स्थव्नेपर अलोकिक प्रछोभनोका सामना करना 
पड़ता है । नाना प्रकारकी सिद्धियों और ऐश्वयेकी उपलब्धि उनमेंसे 
प्रमुख प्रछोभन हैं | इन सिद्धियोंके भीतर लोक ओर परलोककी 
सारी शक्ति अन्तरनिहित है | उनको प्राप्त करके मनुष्य आकारामे, 
पातालम, सूथमे, चन्द्रमा जहाँ चांहे अप्रतिहत गतिसे विचरण कर 
सकता है । पशु-पक्षियों और कीट-पतंगोंकी भाषा समझ सकता है । 
पूवेजन्मकी ओर दूसरेके हृदयकी बातोंकों जान लेना उसंके लिए एक. 


२० प्रपंश्षपरिचय- 


साधारणसी बात हो जाती है | जब चाहे स्वयं अन्तर्घीन हो सकता 
है । उसकी नजर दीवार फोड़कर उस पार रक्‍्खी चीजको देख लेती 
है। समस्त भुवरनोका, तारा-व्यूहका और अचल ध्रुव तारेकी गतिका 
सारा बृत्तान्त उसंके ।डिए हस्तामठकवत्‌ हो जाता है । भूख प्यास 
उसके पास फटक नहीं सकते । वह मानव-श्रेणीसे मानो बहुत ऊपर 
उठ जाता है । परमात्माका सारा ऐश्वथ उसको प्राप्त हो सकता है । 
परन्तु इन अलोकिक शक्तियों और सिद्धियोंकी उपलब्धि ही तो उसका 
चरम ध्येय नहीं है | यह तो उस मार्गके प्रारम्भिक फल हैं। 
अम्यासीको उन सबकी उपेक्षा करनी है, उनके छोड़कर बहुत आगे 
जाना है | जो लोग इन सिद्धियों और ऐश्वर्यकी ग्राप्तिम ही सन्तुष्ट हो 
जाते हैं, वह अपने उद्देश तक नहीं पहुँच सकते । इस लिए आचा- 
यकी हार्दिक कामना यह है के जिस प्रकार हो संके मुमक्षु 
अभ्यासियोकरे हृदयमें ऐश्वय्य-प्रापत्तिकी भातनाको उद्बुद्ध न होने दिया 
ज्राय | अन्यथा जबतक इस अलोकिक ऐश्वथेंका आदशे ईश्वर, सब- 
श्रेष्ठ शक्तिके रूपम उनके सामने उपस्थित है तबतक तो उनका 
उस ऐश्वयंकी ओर आकृष्ट होना स्वाभाविक है | यह आकर्षण उनको 
एक ऊँचे आदर्श ओर स्पृदणीय अवस्था तक पहुँचा देता है, इसमें 
सन्देह नहीं; परन्तु फिर भी वह उनके ध्येयकी प्राप्तिम वाधक ही 
होता हे | इसलिए मुमुक्षु साथकके साम॑नेसे यदि इस आदरशको 
हटा दिया जाय, तो उसमे सावकका कोई अहित तो नहीं होता, हँ। 
उसके पथश्रष्ट होनेके सम्भावना जाती रहती है | इसी भावनासे 
आचार्यने दूसशे बार फिर दबे शब्देमं निरीश्ररधादकी बात कही है। 
-इस स्थलूपर भी वस्तुतः: उनका आशय ईश्वरके ग्रतिषेधसे नहीं है । 


सांश्याचाये कपिल २०७ 


सांख्य-दशनके भाष्यकार श्रीविज्ञानभिक्षुने अपने भाष्यकी भूमिकांम 
यही सिद्धान्त स्थिर किया है | उनके शब्द इस प्रकार है--- 


« असत्यमप्रतिष्ठन्ते जगदाहुरनीश्वरम्‌ ” इत्यादिशासरैर्निरीश्वरवा- 
दस्य निन्दितत्वातू, अस्मिन शास्त्रे व्यावहारिकस्मेव इंश्वरप्रतिषेध- 
स्येश्वयवेराग्याद्यथेमनुवादत्वीचिह्यात्‌ ) यदि हि निद्येश्व्य न प्रतिषि- 
ध्येत तदा परिपूर्णनित्यनिदेषिश्चयंद्शनेन तत्र चित्तावशतो विवे- 
काभ्यासप्रतिबन्धः स्थादिति सांख्याचायीणामाहशाय: । 

अथीत्‌ , * असत्यमप्रतिष्ठन्ते जगदाहुरनीस्वरम्‌ ? इत्यादि अनेक 
शास्रीय प्रसंगोमे॑ निरीश्ररवादकी स्पष्ट शब्दों निन्‍दा की गई 
है, इस लिए यह उचित प्रतीत होता हे कि इस सांख्य 
शाखमं यदि कहीं निरीश्वरवादकी भावना मिलती है ते वह 
केवल व्यावहारिक्त भावना ही समझी जबे, पारमाथिक नहीं | इस 
व्यावहारिक इंश्वर-प्रतिषेवका भी विशेष प्रयोजन यह हैं कि साथककी 
मनोवृत्ति ऐश्वयप्रातिकी ओर न झुंके । यदि इस प्रकार व्थाषहारिक 
रूपसे ऐश्वये-प्रतिषिध न किया जाता, तो बहुत संभव था कि उस नित्य 
निर्दोष परिपृणे ऐश्थथको देख उस ओर चित्त आहृ हो जानेसे साध- 
कके विवेकाभ्यासम ब्रिन्न उपस्थित होता । निरीश्वरबादके पश्षम अपनी 
दबी हुई आवाज उठाते समय सांख्याचायका वात्ताबंक मनोभाव 
यही था। 


इसके अतिरिक्त एक बात ओर है। अन्य दरश्नोकी भौति ही 
सांख्य-फिलासफीका अन्तिम उद्देश अपवगेकी अ्राति या पुरुषको 
आध्यात्मिक, आधिदेविक, ओर आधिमोतिक दुः'पे छुड्डाना हे। 
सांस्याचाय कपिलने अपनी इस उद्देशर्सिद्धेकि लिए जिस साधनका 


ख्ण्८ अपक-परिचय- 


पी आम मम ज अ स्का छः 


अवलम्बन किया है, उसमें उन्हें ईश्वरसम्बन्धी चर्चा लानेका विशेष 
प्रयोजन ही नहीं पड़ा हे । उनका विचार है कि वस्तुतः पुरुषके 
साथ खुख-दुःखका कोई भी सम्बन्ध नहीं है, वह उसकी एक 
काल्पनिक धारणा मात्र है | यदि मनुष्य जरासे विवेकसे काम ले, ते 
उसकी यह भ्रान्‍्त धारणा दूर हो सकती है और उसके साथ ही 
उसके दुःखोंका भी अन्त हो सकता है | वास्तविक इृष्टिसे यदि देखा 
जाय, तो दुःखका एक मात्र कारण ममत्व है। जहाँ ममत्वकी मात्रा 
जितनी ही अधिक है वहाँ दुःखका परिणाम भी उतना ही अविक 
होता है ओर जहाँ ममत्वका संबंध नहीं हे वहाँदुःखका लेश भी नहीं 
होता है | उदाहरणके लिए हम जानते हैं कि हमारा यह स्थूल देह 
उसी प्रकारका एक भोतिक पदार्थ है, जिस प्रकार इैट और पत्थर । 
उसकी ठम्बाई चोडईमें, कठोरता और कोमलतामे भले ही अन्तर हो, 
परन्तु है दोनों एक ही श्रेणीके । दोनो ही जड़ है, दोनें। ही मौतिक हैं । 
उन दोनोंकी स्थितिर्म वस्तुतः कोई भेद नहीं है | अब यदि उस इंट 
पत्थर या छकडीको कोई छेनीसे काटता है, तो हम किसी प्रकारकी व्यथाका 
अनुभव नहीं होता; परन्तु उसी श्रेणीके भौतिक देहके जरासी सुईके चुभेन- 
पर भी हम केशके मारे चीख उठते हैं, यह क्या १ केवड इस छिए कि 
इस जड देहके साथ हमने ममत्व जोड़ रक्‍्छा है। इसी ग्रकारका 
दूसरा उदाहरण; हमारे मकानके छ्लास्टरकी या उसके कोनेपर लगी 
हुई इटको कोई तोड़ता फोडता या हानि पहुँचाता है, तो हम उससे 
लड़नेके लिए तेय्यार हो जाते है, परन्तु अन्यत्र कहीं इस प्रकारका कार्य 
कितने ही परिमाणम क्यो न होता रहे, हमें उसकी तनिक भी चिन्ता 
नहीं होती । यह उस मकानके साथ जोडे गये हमारे ममत्वका प्रभाव 


सांख्याचाये कपिल २०९ 


है । इसी माँति प्रत्येक प्रकारके सांसारिक क्वैशका मल यही ममत्व 
है | जिन लोगेंने ममत्वकी इस काल्पनिक और श्रान्त धारणाको 
निकाल दिया है, उनके दुःखकी मात्रा भी उतनी कम हो गई है। 
भारतीय इतिहास॑म जनक आदिके अनेक उदाहरण आते हैं कि उधर 
उनका हाथ घधकती हुई अँगीठीम पडा है ओर इधर वह निश्चिन्त 
भावसे बेठे ऋषियोंके साथ वातीलाप कर रहे हैं। मानो उस जल्ते 
हुए हाथंते उनका कुछ सम्बन्ध ही नहीं हे । इस प्रकारके उदाहर- 
णौका रहस्य यही है कि उन्होंने ममल्वकी इस आन्त धारणाकी 
निमूल कर दिया था। उन्होंने सिद्धान्त रूपसे नहीं बान्कि क्रियात्मक 
रूपस समझ लिया था कि इस जड़ ३हसे या अन्य सांसारिक ग्रपच्से 
मेरा कोई सम्बन्ध नहीं है । न में किसी कामको ही करता हूँ जिसके 
सुफल या कुफलका प्रभाव मेरे ऊपर ४ड॒ से । इस प्रकार संसारमे 
हर तरहके ममत्वकी भ्रान्त ओर काल्पनिक धारणाको मिटा डाढना, 
यही दुःख-नाशका सदा उपाय है और इस ममत्वके नाश हे 
जानेसे पेदा हुआ दुःखामाव ही वास्‍्त्विक अपवर्ग है। इस लिए 
जनक सरीखे वह छोग जिन्होंने इस ममल्रकी| मिटा डाछा है देह- 
वद्ध रहते हुए भी जीवन्मुक्त कहलाते हैं । सांख्य फिलासफीने प्रकृति 
और पुरुषकी जिस भेद-भावनाके लिए इतना बल दिया है वह यही 
है और उस तत्त्वाम्यासका फल भी यही ममत्वका नाश है। सांख्य- 
कारिकांके छेखकने इसी भा+को इस प्रकार व्यक्त किया है--- 
एवं तस्त्वाभ्यासाज्नास्म न म नाहमित्यपरिशेषम्‌ | 
अविपययादिशुद्ध॑ं केबल. त्पद्यते ल्लानम्‌ ॥ 
श्रीवाचस्पति मिश्रंने इस कारिकाकी व्याख्या इस प्रकार लिखी द-- 


 नास्मि ” अनेनात्मनि क्रियामान्न निषेधाति । ययाहु:--कृभ्व 
जन १६ 


२१० प्रपश्च-परिचय- 

स्तय: क्रिया खामान्यक्चना इति । तथा चाध्यबसायाभिमानसंक- 
ल्पाछोचनानि चान्तराणि । बाह्माश्य सर्वे व्यापारा आत्मनि 
प्रतिसिद्धानि बोद्धव्यानि | यतश्थात्मने व्यापारावेशो 
नास्यतो 'नादम्‌ ! । अद्दमिति कतृपरम्‌ ; “ अद्दं जानामि ! ' अहं 
जुद्दोमि ” “ अं ददे ” “अहं भुजे ” इति सर्वत्र कतुंः परामशोत्‌ | 
निष्कियत्वे च सबेकतृंत्वाभाव: | तत: सुघृक्त “ नाहम्‌” इति । अत 
एवं “न मे !। कत्तो दि खामितां लभते, तदभावात्तु कुत+ स्वाभाविकी 
सामिता १? 

अथीद सांख्याचार्यके द्वारा वतलाये गंये तत्त्वाभ्यासंस साधककों 
यह यथाथे ज्ञान हो जाता है, कि 'नास्मि! | आत्मांमे क्रिया मात्रका 
प्रभाव है, अथात्‌ में तो वस्तुतः कुछ करता ही नहीं हूँ, इस लिए 
किसी क्रियाके सुफछ या कुफलका कोई प्रभाव मुझपर नहीं पड़ता । 
८४ नाहम्‌? पदसे आत्मांम कतृत्वका निषेध है, जो निष्कियलका औनि- 
बाय परिणाम है । और जहाँ कठेत्व है वहीं स्वामित्व रहता है | इस 
लिए मैं न तो कत्ती हूँ और न किसीका स्त्रामी हूँ । बस, इस तत्ततज्ञान 
या ममत्वके नाशसे अपवर्गकी ग्राप्ति या दुःखका नाश होता है । 

फ़लतः दुःखत्रयका अत्यन्त नाश करना ही सांख्य फिलासफीका 
ध्येय है और यह तज्ञान या ममत्तननाश उसका उपाय सांख्या- 
चार्यकी अपनी सारी शक्तिका उपयोग इस तक्ज्ञानमे-ओर केवल 
इसी तत्तज्ञानमें-करना है । इसंस कोई अधिक कतव्य उनके लिए 
शेष नहीं है। इस प्रकृति-पुरुषके भेद-ज्ञान या ममत्वके नाशके 
लिए ईश्वरसिंद्धिका कोई विशेष प्रयोजन नहीं है । 

ईश्वरापिद्धे उनके उद्देश-साधनमें विशेष उपयोगी तो है ही 
नहीं, हैँ वह उसके साधकके चित्तका ऐश्वयेग्रातिकी ओर आक्ृष्ट 
कर उसके विबेकाम्यासंम विन्न अवश्य पैदा करती है । इस लिए हम 


भगवान बुद्ध रश्१्‌ 


देखते हैं कि सांख्याचार्यने इश्वर-सिद्धिके झगड़ेमे अपना समय गँवा- 
जेका कष्ट नहीं किया है | 

ईश्वरवादी और निरीश्वर्वादियोंकी ओरसे सांख्य फिलासफीकी 
जो व्याख्या की जा सकती है, वही ऊपरकी पंक्तियामं दी गई हैं । 
इन दोनोंपर तुलनात्मक दृष्टिसे विचार करें, तो निरीश्ररवादियोंकी 
अपेक्षा ईश्वरवादियोंका पलछडा अधिक भारी दिखाई देता है। निरी- 
श्वरवादी आचायेके केवछ शब्देंको लेते हैं, वह उनंके भीतर नहीं 
घुसंत, लेखकके मनेभावाका समझने और परिस्थितियोंकी आलोचना 
करनेका भी यत्न नहीं करते । केवछ ऊपरी सतहके बाहरी रूपको 
देखकर वह उसकी वास्तविकता ओर अन्तरात्माकों समझना चाहंते 
हैं| यह उनकी मूछ है--- 

नारिकेलफलाकारा: हृश्यन्ते हि सुहुजना: । 
अन्थ वदरिकाकारा बहिरेव मनोहराः ॥ 
भगवान्‌ बुद्ध 

धार्मिक ऋंतिकी इश्टिसि भारतीय इतिहासका माध्यामिक युग सबसे 
अधिक महत्तत-पूणे कहा जा सकता है । सदियाँ गुजर चुकी हैं, मगर 
आज भी वह समस्‍्याएँ भोर वह पहेलियाँ जिन्हें यह युग आलाचक- 
समाजके सामने उपस्थित कर गया है, ज्यौकी त्यो बनी हुई है । 
भारतीय समभ्यताके समर्थक बड़े-बड़े दिमागोने उन ग्ुत्यियोंके सुल- 
झानेका प्रयत्न किया; मगर यह ते। वह जाल है, जो सुल्झनेके 
बजाय और भी उलझता जा रहा है । महात्मा बुद्ध इसी माध्यमिक 
कालकी विभति हैं ओर उनकी सृष्टिका श्रेय संभवत: उन्हीं सम- 
स्याओंका है । जिस जमानेका हम जिक्र कर रहे हैं, वह याक्षिक 
काल था । उस समय लछेगोकी विचारशाहि और मनोबृत्ति एक 


शशु२ प्रपश्च-परिचय- 


विशेष प्रवाह बह रही थीं। उस धारामे औद्धत्य था, बेग था, 
और थी हृठात्‌ दूसरौको बहा छे जानेकी प्रबल शाक्ति, जेसी बरसातकी 
तूफानी धार्रम पाई जाती है | परन्तु वह सेमता, बह सुन्दरता और 
वह स्थिरता, जो शरदंम बहनेवाली गंगाकी धारांम होती है, जो 
सुदूरवर्ती मानसरोवरम विचरण करनेवाले मराल-कुछ-नायककी भी 
खींच छा सकती है, टुक देखनेकी भी न मिल सकती थी । उस 
भीषणता और उससे पेदा हुईं मलिनताने मंदाकिनीके उन मनोरम 
तटोकी भी, जिनपर वास करनेकों देवता तक तरसते हैं, इतना भ्रष्ट 
और गँदछा कर दिया कि वड़े बड़े राजहंस, जिनके ऊपर जननी 
जाहबी भी नाज कर सकती थी, उसे छोड़कर जानेके लिए विवश 
हो गये । वह ते राजहंस हैं, परमहंस हैं, गंढगीका वह पसंद 
नहीं करते । श्रष्टणा और मलिनता उनके लिए असह्य है, फिर चोहे 
बढ़ स्वरगके साम्राज्यम हो अथत्रा भगवती भागीरथाके भूभागमें | वह 
तो हैं वह राजहंस-परमहंस, जो-- 
गड्स्‍ातीरमपि तद्यजन्ति मलिन, ते राजहंसा वयम्‌ | 

यही मलिनता एवं अ्रष्टता थी, जिसने कुमार सिद्धार्थ जेसे 
आस्तिक कुछोत्पन्न राजहंसकी “ बुद्ध ” बना दिया--चैटिक विज्ञानसे 
विमुख कर दिया | आज विश्रके इस विशाल वक्षःस्थलूपर राम और 
दयानन्दने भी, वह व्यापक सम्मान नहीं पाया, जो याज्ञिक कालकी 
इस विभूति-भगवान बुद्धको प्राप्त हुआ है । कहीं वह राजहंस वैदिक 
विज्ञानके विमल वॉरिमं विचरण करनेवाला राजहंस होता ! बह तो 
राजहंस है, जहाँ भी रहेगा, पुजेगा-- 

यत्रापि कुत्रापि वसन्ति इंसा:, 
ईसा महीमण्डलमण्डनानि | 


भगवान बुद्ध रद 


हानिस्तु तेषां हि सरोवराणां, 
येषां मराहे: सह विग्रयोग: ॥ 

भगवान्‌ ब॒ुद्धेने अपने जीवन-काठ्म सदाचारके जिन परम आंद 
शौका प्रचार किया, वह आज भी उसी मौँति अक्षुण्ण बने हुए हैं 
और संसारके बहुत बंडे भागमें आदरके साथ देखे जोत हैं। महात्मा 
ईसाके सदाचारिक नियमौके निर्माणमे भी उन्होंने बहुत कुछ सहायता 
दी है । बोद्ध सदाचार मानव-जीवनका चरम आदर है। उसके 
सँचेमे ढला हुआ व्यक्तित्व कितना ऊँचा होगा, उसका कुछ अनुमान 
भगवान्‌ बुद्धके वेयक्तिक चरित्रसे भी मौति छगाया जा सकता है । 
इतना ऊँचा ! इतना सुन्दर ' ! ओर इतना आकषैक चरित्र ! ! ! वह 
तो स्वगैकीसी विभति लगती है, इस मत्येलोकर्म उसका दर्शन मनु- 
ष्येकि अत्यन्त पुण्यमय प्रारब्बसे ही हुआ है । उसके उज्ज्वल आलोकसे 
भारतका अमित अतीत परम आलोफित हो रहा हे । परन्तु इतने बड़े 
महापुरुषका हृदय इंश्वर-विश्वाससे छलछलाता दिखाई नहीं देता, इसे 
हम माध्यमिक युगके अनाचारका ही परिणाम कह सकते हैं। इश्वरंके 
सम्बन्धम मगवान्‌ बुद्धके विचारोको प्रकट रूप कम मिला है । परन्तु 
जहाँ कहीं भी उन्होंने इस विषयम अपने विचार व्यक्त किये है, उन्हें 
इंश्वर-विश्वासका समथक नहीं कहा जा सकता । मानव-समाजके 
अपरिमित दु:खोसे न्यथित होकर उनके प्रतिकारके अन्वेषणंम ही 
भगवानने अपने सारे जीबनको व्यतीत किया है | अपने अन्वेषणके 
द्वारा प्राणियोंके दुःसल्तोंके नाशका जो उपाय उन्हें मिला है 
इश्वरके अध्तित्व या नास्तित्वका कोई प्रयोजन भगवानके। दिखाई 


नहीं। दिया। इंश्वर-चचोके चक्वरम पड़े बिना भी मानव-जीवनको 
अधिकसे अधिक खुखी बना संकनेके उपायका आविष्कार उन्होंने 


श्श्छ प्रपञ्च-परिच्यय- 


कर लिया था, यही उनके जीवनका उद्देश था, इसीलिए बोढद्ध 
फिलासफीम इइ्वरके लिए कोई स्थान हमे उपलब्ध नहीं होता । 
यथपि बोद्ध दाशैनिक इंश्वरके कहर विरोधी रहे हैं, ओर इस्रवादी 
दाशैनिकोके मागमें सबसे प्रबल प्रतिबन्ध उन्हींकी ओस्से लगाये 
गये हैं; फिर भी स्तर्य भगवान्‌ बुद्धको हम ईख़रका इतना 
कट्टर विरोधी नहीं पाते हैं । प्रकृत प्रसंगम कहे गये उनके शब्दमें 
बहुत कुछ कोमलता है, कट्ररता नहीं । एक बार ईखरकी सत्ताके 
सम्बन्धम प्रश्न करनेषर भगवानने अपने शिष्योसे कहा था--- 


& इंस्स्प्राप्तिके किए प्रयत्न करनेपर भी किसी इंश्वरकी उपलब्धि 
मुझे नहीं हो सकी है; परन्तु ईस्वरान्वेषणफे इस प्रयत्न॑म मुझे निवो- 
णका मागे अकश्य मिल गया है । वस्तुतः परमात्माका कोई अस्तित्व 
है या नहीं, इस सम्बन्ध में कुछ नहीं कह सकता और न उसकी 
आवश्यकता ही समझता हूँ, परन्तु जीबनके यथाथे स्वरूपका मनन 
करते हुए में इस परिणामपर अवश्य पहुँच सका हूँ कि संसास्मे इन 
दुःखौसे हमारा छुटकारा बिना ईश्वरके---उससे बिल्कुछ पुथक्‌ रहकर 
भी--हो सकता है । मैं तुमको निर्वांणका पथ दिखला सकता हूँ, बस 
उससे ही सनन्‍्तोष करो । ”” 

इन दाब्दोंके भीतर निरीखरबादियोंके लिए कुछ सामग्री मिल 
अवश्य जाती है; परन्तु वह इतनी कम है कि उसके ऊपर ही सन्‍्तोष 
नहीं किया जा सकता | संक्षेपम भगवान्‌ ईस्ख्वादी नहीं हैं. और 
कड्र निरीख़रवादी भी नहीं है, बल्कि इश्वरकी ओर सवेथा उदासीन 
है । क्योंकि उन्हें अपने उद्देश-ननवाण-की सिद्धिके लिए ईखरकी 
सत्ताकी आवश्यकता ही नहीं हुई । 


पन्द्रहवां परिच्छेद 
सामाजिक बहिष्कार 

दाशनिक एवं धामिक प्रवुत्तिके छोगोंको छोड़कर, ईखरके सम्ब- 
न्यम विशुद्ध सामाजिक मनोबुत्तिसे विचार करनेवाले आडोचकोकी एक 
श्रेणी और भी है, परन्तु इसका जन्म बहुत अरवाचीन कालमे या 
अभी हाल्मे ही ढुआ है । सम्भव है, इस प्रकारके स्छुट विचार दे 
चार व्यक्तियों पहले भी रहे हो; परन्तु उनको एक सामाजिक 
सिद्धान्तका स्पष्ट रूप देनेका अधिकांश अय रूसके साम्यवादको है ॥ 
साम्यवादका जन्म रूसके अत्याचारमय जार-युगके अन्तिम दिल 
हुआ और उसेन न केवल जारशाहीका ही अन्त कर दिया, बल्कि 
राजा और प्रजा, गरीब और अमीर, मालिक और मजूदूरकी धारणाको 
भी समाजसे मिटा डाछनेका अथक प्रयास किया । अपने इस साम्य- 
बाद सिद्धान्तको अटल सत्यकी भाँति रक्षा कर सकनेमे रूस सफल 
होगा या नहीं; इसे अभी साम्यवादके शेशवके दिनोमे नहीं कहा जा 
सकता, परन्तु सुदूर भविष्य इस विषयंमे इढताके साथ अपना मत 
प्रकाशित कर सकेगा । फ़िर भी वतेमान समयमे रूसमें उस सिद्धा- 
न्तको आशादात सफलता हुई है| राजा और प्रजा, गरीब ओर 
अभगीरका भेद-भाव रूसके सामाजिक क्षेत्रम आज नहीं है । इस भेद- 
भावनाके साथ ही साथ इंशरीय सत्ताका भाव भी रूसकी जनताके 
हृदयसे उठ गया है | उनका विचार है कि संसारमे राजा ओर प्रजा, 


श्श्द्‌ ध्रपश्चन-परिचय- 


शासक और शासित, स्वामी ओर सेवक आदिकी अनिष्ट भावनाओंकी 
उत्पत्ति केवल ईशवर-विश्वासके कारण हुई है। बिना उस मलके नाश 
किये समाजसे इस भेद-भावना और उसकी दुःखद अवस्थाका अन्त 
नहीं हो सकता, इसलिए साम्यवादके नेताओंने अपनी सारी शक्ति 
लगाकर ईश्वर-बहिष्कारके आन्दोलनकी प्रचलढित और सफल किया 
है । यह बहिष्कार दाशनिक या धार्मिक भावनाओंसे नहीं हुआ है; 
बल्कि विशुद्ध सामाजिक बहिष्कार हे । 

रूसेके साम्यवाद सिद्धान्तका प्रभाव स्वाभात्रिक रीतिसे भारतीय 
जन-समाजपर भी पडा है । यद्दों तक के त्रिटिश सरकार उसके लिए 
सचिन्त और भारतीय मनोव॒त्तिकों उस प्रवाहम न जाने देनेके लिए 
विशेष सचेष्ट है | परन्तु भारतम यह आन्दोलन अभी तक बहुत 
थोड़े मन चछे और गिने चुने छोगे।मे ही सीमित है, जनताकें भीतर 
प्रविष्ट होकर सामाजिक सिद्धान्तका रूप उसे अभी नहीं मिला है । 
आन्दोलनके राजनीतिक अंशको छोड़कर केबल इंश्वर-विखाससम्बन्धी 
अंशंस इस समय हमें प्रयोजन है । इस विषय साम्यवादी ग्रचारकी- 
का वक्तव्य और युक्तियाँ क्‍या हैं, इसे हम अपने शब्दों नहीं, वल्कि 
उसी विचारके एक लेखकके गब्दम नीचे उद्धुत करते है। यह पंक्तियाँ 
उस लेखकके एक विस्तृत लेखम॑से यत्र तत्रसे उठाये गये अंशमात्र 
है, इसलिए क्रमबद्ध भाषाका सोन्दय उनमें नहीं मिलेगा, फिर भी 
उनकी ओरसे जितनी भी युक्तियाँ इस सम्बन्ध दी जाती है, उन 
सबका संग्रह प्रायः इन पंक्तियों हो गया है--- 

“मनुष्य जो धामिक विश्वास और ईश्वरकी सत्ताकों स्वीकार किये 
बैठा है, उसका बेसमशी और अविचार इतना कारण नहीं है, 
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जितना दुःख ओर हार्दिक असन्तोष । गरीब बेपंढे छोगोका जीवन 
इतना बुरा है, उनके खाने पहनने आदिकी इतनी तकलीफ है कि 
जब वे कुडकुडाते और जलते हैं, तो सारा दोष किसी ऐसी शक्तिके 
मत्ये मढ़ देते हैं, जो उनसे मिन्न है | यदि वे ईश्वरके बदले अपने 
कष्टीका दायित्व जबरदस्त, सतानेवाले ओर अधिकारप्राप्त छोमोपर 
डाल, तथा सामाजिक अतिक्रांतिके लिए तैयार हो, तो आधिक अच्छा 
हो, इनका दुःख दूर हो जाय । इश्वरको मान छेनेसे दुःखोंसे छुट- 
कारा मिलले नहीं देखा जाता | यदि मिलता तो पत्थरकों रोटी मान 
लेनेसे भी काम चल जाता | सारांश यह कि इंश्वरका जन्म मूखतासे 
हुआ, और भय, छल तथा असन्तोपने इसकी यथावसर पृष्टि की । 


“सृष्टिकी प्रारम्भिक अवस्थाम मनुष्यका ज्ञान इतना समाध्तिशाली न 
था, जैसा अब है | उनकी योग्यता कम थी; उनके सनेविग यथा 
काम न दे सकते थे, जेसे वाठकका हाल है | इस लिए उसने देवी, 
देव, नवी, रसूल, अवतार--जों भी किसीने कहा, मान छिया । यह 
सब मनुष्यकी ही कल्पना है, वास्तविकता कुछ नहीं हे | इसका 
प्रमाण यह है कि मनुप्यन जो कल्पना की, अपने ही रूपके अनु- 
रूप की। राज-दरवार, जबरदस्तोंकी तलवार, धनवानोंका सुखमय 
आगार देखकर हमने भी इंख़रके दूत, जेलके बदछे नरक, भोग- 
बविलछासके स्थानम स्वगे आदिकी कल्पना कर ठी | पुराण, बाइबिल, 
कुरानकी गाथाओंकी देखकर इस कल्पनाकी निःसारता सहज ही 
समझमे आ जाती है । 

“ ईड्बरको स्वामी और मनुप्यको दास माननेसे ही संसारम गुलाम 
और स्वामीकी सृष्टि हुई | इस विश्वासको झोगोंने अवतार, नबी आदि 
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बनकर फेलाया और पुजे । जबतक ईश्वर सबका स्वामी है, मनुष्य 
दास है | जहाँ इखरका स्वामित्व मिटा कि मनुष्यकी दासताका भी 
अन्त हुआ समझो । इस लिए इंखबरको मिटाना, मनुष्यकी दासताको 
हटाना तथा मनुष्यामं समता और न्यायका प्रचार करना है। ईइ्ब- 
रको मानना बुद्धि ओर न्‍्यायका एकदम तिलाबजलि देना है-मनुष्यकी 
प्राकृत स्वतन्त्रताका निश्चय नष्ट करना है। इस लिए यदि हम 
मनुष्य-जातिका कल्याण चाहते है, तो सबसे पहले हमें धम और 
इवरको गद्दीसे उतारना चाहिए | आँखोंसे दिखलाई देनेवाले और 
बुद्धिग्राद्य जगत॒को मिध्या मानकर एक निर्मूल पदा्थेकी सर्वश्रेष्ठ 
मान बेठनेसे बड़ी और कया नादानी हो सकती है ! 


“बर्मन मनुष्यकी कितना नीचे गिराया, कितना कुकर्मी बनाया, 
इसको हम स्त्रयं सोचकर देखें । ईट्बरका मानना सबसे पहले बुद्धिको 
सलाम करना है । जेसे शराबी पहला प्याला पीनेके समय बुद्धिकी 
बिदाईका सलाम करते हैं, वैसे हो ख़ुदाके माननेवाले भी बुद्िसे 
ब्रिदा हो लेते हैं | ईख़रकी कल्पना मनुष्यका निबेल, निकम्मा, पर- 
मुखापक्षी एवं गुठाम बना डालती है। धर्म ही हत्याकी जड़ है। 
कीतने पद्णु घमके नामपर रक्त प्यासे इशरके लिए संसारम कांटे 
जाते हैं, इसका पता छूगा कर पाठक स्वयं देख ले | आज हमारे 
देशके बड़े बड़े विद्वान्‌ यदि ब्रिटिश गवनेमेन्टको निकालनेके पहले 
ईंखरकी निकाल देते, धमकी फॉसी अपने गलेसे निकाल फँकते, तो 
उनमें कमीका इतना बल आ जाता कि अपने देशका शासन आप 
करते | ज्यों ज्यों दुनियांम बुद्धिका विकास होता जाता है, त्यो त्यो 
ईश्बस्की थोधी कल्पना मिटती जाती है । समय आबेगा कि धर्मकी 
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बेहदगीसे संसार छुटकारा पाकर सुखी हौगा ओर आपसकी कलह 
मिंट जायगी । खुदा है क्‍या वस्तु ? कोई वस्तु १ कोई व्यक्ति ? कोई. 
मनेगतभाव ? कुछ नहीं---एक मात्र निमूल कल्पना, एक कुविचार- 
जन्य दब्द । मनुष्यसे अधिक सुन्दर, चतुर, शक्तिशाली, ज्ञानवान्‌ 
भद्र, परोपकारी, न्याय और दयाको समझनेवाला न तो कुछ है, न 
हो सकता है | लेकिन जब कुछ मनुष्य दूसरोकी सतानेवाले देखे जाते. 
हैं, तो लोग एक सर्वश्रेष््की कल्पना करते हैं। यह नहीं समझते 
कि मनुष्याम ही भले और बुरे दोनोंकी पराकाष्ठाके नमूने हैं | इसीको 
देखकर इखरमे क्रोध, बदला और नाशकारी शक्तिका आरोप किया गया 
है । मनुष्यका ही मनन करो, ग्रकृतिका पाठ पढ़ो, इसीमें हमारा 
कल्याण है । एक अत्याचारी, एक मूखे शासक, खुद-मुख्तार, एवं 
रदी ईस्रकी कल्पना करना मानो स्व॒तंत्रता, न्याय ओर मानव-धर्मको 
तिरस्कार करके दूर फेंक देना है। यदि आप चाहें कि ईस्र. 
आपका भला करे, तो उसका नाम एकदम भुला दे । फिर संसार 
मंगलमय हो जायगा । 


४ बेद, पुराण, कुरान, ईजीठ आदि सभी घमेपुस्तकोके देखनेसे 
प्रकट है कि सारी गाथाएँ वैसी ही कहानियाँ है, जैसी कुपढ बूढ़ी 
दादी-नानी अपने बच्चोंकी सुनाया करती हैं। गीदड़, पड़िया औरः 
राक्षषकी जो कहानियाँ मेने अपनी दादीसे सुनी थीं, मुझे 
आजतक याद हैं, ओर पघम्म-प्रन्थोंकी बाते इससे कहीं बेहूदगी- 
में बहुत आंगे बढ़ जाती हैं | इसका कारण मानव-बुद्धिका अपूर्ण 
विकास, बाल्यावस्थाका मूढ विश्वास ही हो सकता है, न कि और 
कुछ । इलर, देवता, नबी, वठी वगैरह-वगैरहकी बुद्धिविरुद् 
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कल्पनाएँ मूखौके ही सिरमे पेदा हो सकती हैं, और उन्हींके भाई- 
बन्द उनको सुनकर उनपर विश्लास कर सकते हैं | बिना देखे- 
सुने, अनहोने, छापता इख़र या खुदाके नामपर अपने देशके।, जाति- 
को, व्यक्तित्व ओर धन संपत्तिको नष्ट कर डालना, एक ऐसी बड़ी 
मूखता है, जिसकी उपमा नहीं मिल सकती । हमारे देझ्वर्म करोड़ो 
हरामखेर इसी बेहूदा कल्पनाकी बदौलत मजे उड़ाते हैं और रात दिन 
श्रम करनेवालोंकों एक टुकड़ा रोटी भी यथासमय नहीं मिलती । 

“बह बुद्धि-विहीन मस्तक केसा विचित्र होगा, जिसने “कुछ नहीं? 
को सत्य, न्याय, सौन्दर्य, बछ, धन, जनसे संपन्न और मनुष्यको 
नीच, हेच, पतित, निबेठ, निकम्मा, पापी माना तथा मनवाया होगा। 
आओ, आज इस बेहूदगीका परदा फाडकर संसारकों खुखी बनानेके 
लिए. उसके गलेसे गुछामीका तोक उतारनेके लिए, घोषणा केरे 
कि ' इंख़र ! नामका कोई पदाथ नहीं हे--मनुष्य-बद्धिकी विड 
म्ब्रना मात्र हैं । जवतक यह कल्पित स्वामी--इैस्वर---हमारे सिरपर 
रहेगा, हमारी गुलामीका अत न होगा | इस्वर गया और गुलामी 
भी गई । इंखर ही सब पार्पोकी जड है, सब फसादोका आदि 
कारण है; इस नामके मल जानेमें ही हमारा कल्याण है । प्रह्लादफे 
पिताके चातुर्य और ग्रह्मादकी अदूरदर्शिताका पता उन बिचार- 
शीलोको छंगेगा, जो बातकी तहमें गहरे घुसकर देखेंगे । खुदा 
यदि हमारे कल्याणका हेतु हो सकता है, ते| सिफ इसी तरह कि 
वह हमारे बीचसे सदाके लिए. अपनासा मुँह छेकर चला जाय | 
सच तो यह हे कि संसार खुदासे तंग आ चुका है । 

“ हमारे कुछ दोस्तोने प्रकृतिकी आंतरिक, अवच्छिन्न शक्तिको 


सामाजिक वद्दिष्कार श्श्र्‌ 


( 7७876 0008 70 70866 ) ही इंश्बर मानकर पग्राथना की 
है कि ईसरको इस कामसे अलग पड़ा रहने दीजिए | 


“लेकिन में कहता हूँ कि इस प्रकृति-शक्तिके लिए * ब्रकृति ? 
काफी है । अधिक विचारके लिए आप चाहे, तो दूसरा नाम रख 
सकते हैं; लेकिन में अपने वश चलते राजा और ईस्बर दाब्दसे 
संसारके किसी भी कोषकों कर्ंकित देखना नहीं चाहता। ईख़र- 
की कल्पना, राजाकी कल्पना, गुरुओं और महंतोकी कल्पनाका 
प्रधान कारण है । इस लिए संसारकी बुराइयोंपर कुठाराघात करने- 
के लिए ईश्वरकी जड़का काटना सबसे पहले जरूरी जान पड़ता हे । 
आशा है, हमांर नवयुवक इस बातपर गहरी और धारता-बीरतापूर्ण 
दृष्टि डालकर शीघ्र ही ईंश्वरका निकालनेका यत्न करेंगे । हमने जो 
कुछ ऊपर लिखा है, उससे प्रकट है कि मनुष्योका स्वातंत्र्य, साम्य 
और बंघुत्व विनष्ट करनेमें धनपात्रों, पूँजीपतियों, जबरदस्ती, राज- 
कर्मचारियों आदि काबूयाफ्ता लछोगोंका जितना हाथ है, उतना ही 
धर्मका भी है | धर्म अत्याचारियोंको सहायता देता हे, गरीबों 
तथा दुखियोंकों और अधिक गरीब ओर दुखी बनाता है। किसी 
समय योरपमें धर्मके नामपर ऐसे अत्याचार हुए हैं कि उन्हें देखकर 
शैतान, जिसे धर्मके माननेवालेन इतना बुर चित्रित किया है कि 
यद्वि वह सचमुच होता, तो रूण्जासे सर झुका लेता । योरपका धमे- 
इतिहास ( जिछाएणा' प्र ्ण 006 (पा ) इसका साक्षी हक |  इन- 
क्वीजिशन ? के कानूनने क्या कुछ अत्याचार नहीं किया ? यह 
कानून पुरोहितराज पोपकी दृष्णा पूर्तिके लिए, धर्मविरेधाकी खोज 
करके प्रताड़ित करनेके निमित्त बनाया गया था । बेचोरे * मर ? जैसे 


२२२ प्रपश्च-परिचय- 


सज्जनोंकी हत्याका दायित्व धम या ईंश्वरके ही सिर है। म्लैंकोके 
हत्या-काण्डम भी पापिष्ठ ईख़र और घधमका ही हाथ था । घमीन्धता- 
के नाशके साथ ही साथ पाश्चवात्य देशोंके अभ्युदयका इतिहास 
आरंभ होता है, ओर धम या इख़रके पतनसे ही सोबियट-सरकार- 
के जन्मका सूत्रपात रूससे हुआ। इतनी ऐतिहासिक घटनाओके 
होनेपर भी जो धरमके नशेके मतवाले हैं, उन्हें वुद्धिमान्‌ समझे या 
क्या, यह हमारी समझमे नहीं। आता । 

“इंख़रके पूजनेवांल, दासवुत्तिका समर्थन करनेवाले कहते हैं कि 
यदि धार्मिक वुद्धिवारंको देशका या ओर किसी संस्था अदिका 
प्रबंध सौपा जाय, तो वर्तमान समाज भी बुरा नहीं है। कानून 
बुरा नहीं होता, वर्तनेवाले ही बुरे होते हैं । ईश्वर बुरा नहीं है, 
उसकी आज्ञाको न माननेवाले ही बुरे हैं । राजा अच्छा भी होता 
है, बुरा भी । बुरा राजा बुरा है । बुराई, बुराई है, न कि राजाका 
पद ही बुरा है। यह हमारे भेलिभाले भाइयोकी नादानी है। में 
कहता हूँ कि कानून क्यों हो ? न कानून होगा, न कोई उसे बुरा 
बतेगा; न खुदा होगा न उसके नामपर हजारों छाखों ठन 
कांगुज रद्दी किया जायगा। मनुष्य यदि सोच-समझकर अपने 
समाजका संगठन करे, तो वह ईख़र, राजा ओर कानूनके 
ब्रिना भी बहुत आनंदके साथ रह सकता है । खासकर 
खदा-जैसी पंहैली तो नितान्त ही अनावश्यक और व्यर्थ है । मैने 
गत २० वषोसे खुदाकी परवा नहीं की। इससे मेरा कुछ भी हजे 
नहीं। हुआ, उल्टे काम बहुत हुआ है। में पहलेसे अधिक संयमी, 
मनुष्यभक्त और समाज-सेवाका प्रेमी बन गया हूँ । क्योंकि में अपने 


सामाजिक बहिष्कार २२५३ 


कार्मोकी प्रधानता देता हूँ । हिन्दू-समाके समापतिकी तरह में यह 
नहीं कहता कि “ इंखर हमें शक्तिसे भर दे, हमे हिम्मत दे, ओर हे 
गवनमेट, हमारी रक्षा कर । हम तुझे चेताबनी देते हैं कि जो तने 
हमारी रक्षा न की, ते हम रोदेंगे ओर तेरे परदादा इश्वरके सामने 
जाकर हाय हाय मचावेंगे ।”” में कहता हूँ कि “मनुष्य बल्से संपूरुण है, 
बह उसीसे काम ले | भीख मँँगना, ग्राधना करना, हमे नीच और 
कायर बनाता ६| जो ज्यादह नमाज पढ़ी जायगी, तो हिन्दू भी चोरी- 
डकैती, लडकों औरतोका चुराना आदि नीचता सीख लेंगे | ईश्वर 
मू्वोीके लिए अधोका घर है । ” 


इन विचारोंकी आलेचनांम हमे कुछ आविक कहना नहीं है । 
इनकी उत्पत्ति समाजकी विपम पौरिस्थितिम उसकी दुरवस्थाका दूर 
करनेके लिए किसी व्यथित और सहृदय मस्तिष्कसे हुई है ओर 
अपने उद्देशकी छिद्विम कुछ सहायता भी पहुँचाई हे, परन्तु फिर 
भी वह विचार सच्चाईसे वहुत दूर हैं। उनपर ईखर-विश्वासके 
अन्धकारमय पहलूकी ही छाया दिखाई देती है । जिन हजारों ओर 
लाखो नर-नारियोंके हृदयको अपने उज्ज्वल आलोकसे आलेकित कर 
ईश्वर-बिद्वासन अपरिमित सुख ओर शान्तिंस भर दिया है, उनकी ओर 
विचारकोने दृष्टिपात भी नहीं किया है। भारतीय इतिहासके स्वणे 
य्रुगम और आजके इस निकृष्टतम युगम भी सहस्नो हृदयोकी शान्ति 
और सामाजिक व्यवस्थाको स्थिर रखना ईस्वर-विश्वासकी ही मींवपर 
हुआ है । हम अपने सहयोगी बन्धुओंके इस विचारसे 
पृणतया सहमत हैं कि इस विद्वासके कारण समाजमें बहुतसी 
बुराइयोंको जन्म मिला ओर धर्मध्वजियोने उससे अनुचित दाम 


र२छ प्रपञ्य-परिचय 


उठाया, परन्तु फिर भी दाशोनिक विमशने जिस सत्ताकी 
आवश्यकता स्वीकार की है, उसे किन्हीं दुबंक मस्तिष्कोंके दुरुपयोगके 
कारण या समाजम क्लछेश फेलनेकी सम्भावनासे अस्वीकार नहीं किया 
जा सकता । में कहता हैँ, कानून क्‍यों हो? न कानून होगा, न 
कोई उसे बुरा बंतेगा, न खुदा होगा न उसके नामपर हजारों 
छाखो टन कागज रद्दी किया जायगा |” यह लेखककी युक्ति हमारी 
समझमे नहीं आती । कानूनका दुरुपयोग हों सकता है, इस सम्भाव- 
नांस, उससे होनेवाले अमित छाभकी उपक्षा कर उसे मिटा डालनेका 
उद्योग करना बृद्धिमत्ताका काये नहीं कहा जा सकता | मनुष्य- 
समाज होगा तो नाना ग्रकारके झंझट ओर छेश हो सकते हैं, या 
मनुष्य-शरीर रहेगा तो नाना ग्रकारके राग और दुःखोकी सम्भावना है, 
इस डरसे मानव-समाजकों या नवजातकी मिटा डालनेका समर्थन करना 
मखताकी श्रेणीम गिना जायगा । केवछ दुरुपयोग या अपने मस्ति 
प्ककी दुबेछताओंके कारण उत्पन्न होनेवाले दुःखोके डरसे इेश्वर जैसी 
उपयोगी सुखद ओर दाशेनिक सत्ताका भुला देनेकी सलाह उचित 
नहीं कही जा संकती--- 
£ न हि मगा: सन्‍्तीति यवाः नोप्यन्ते । ” 

यों अनिष्टकी सम्भावना संसारकी हरणक व्यवस्थांम रहती हे । 
संसारकी कोई व्यवस्था, कोई बिचार, कोई कार्य, ऐसा नहीं जिसका 
दुरुपयोग न हो सकता हो । फ़िर केवछ उस दुरुपयोगक डरसे 
ऐसी कायरतांस भागा जाय, तो समाजका काये एक दिन भी नहीं 
चल सकता। 

* शक्काभिः सर्वेम्ाक्रान्तमन्न॑ पान॑ व भूतले ! 


अद्वेतषाव्‌ शरण 


मनुष्यका खान-पान, रहन-सद्न कुछ भी दुःखद परिणामकी सम्मा- 
वनासे खाली नहीं है । इस प्रकारकी सम्भावनाओसे भयभीत होकर 
सचाईको पीठ दिखाना कायरता है | उसका समर्थन कोई भी बुद्वि- 
मान्‌ पुरुष नहीं कर संकेगा । 

संक्षेपम हम यदि इस सिद्धान्तका विइलेषण करना चाहें, तो कह 
सकते है कि इसका जन्म समाजकी दुरवस्थाले हुआ है, इसलिए इसमें 
सहृदयताकी भावना अधिक है, दाशीनिक नहीं । इसने विवादास्पद 
विषयके केवछ एक---अन्धकारमय--अशका अवछोकन किया है, 
उसके उज्ज्बल पहड़को छुआ भी नहीं । इसने रोगसे पीड़ित होकर 
रोगके आधार शरीरको ही मिटा डालनेकी सलाह दी है, रोगकी दूर 
कर शरीरको स्वस्थ करनेकी नहीं । इसमें भीरुताकी झलक है, 
बीरताकी नहीं । ईश्वर-विश्वास दाशनिक विमरसे समर्थित सत्य है, 
सहृदयता या इसी प्रकारकी कोहे भावना उसका बहिष्कार नहीं 


कर सकती । 
अद्वैतवाद 

भारतवर्षके दाशोनिक क्ेत्रम इस प्रपेचकी-इस विश्वकी-जितनी 
व्याख्याएँ की गई हैं, उनमें अद्वैतवादका स्थान बहुत ऊँचा है। श्री- 
इंकरस्वामी इस सिद्धान्तके प्रधान आचाये ओर प्रवतेक हैं | जिस 
समय श्रीशंकरस्वामीका जन्म हुआ, उस समय भारतवधेके धार्मिक 
और दाशैनिक क्षेत्र बोद्ध-विचार्रोका प्रभाव था । वेद, ईश्वर, कमे- 
काण्ड और इसी प्रकारके अन्य पदार्थोका पूर्ण बहिष्कार हो चुका 
था | शंकरस्वामीके कार्यक्षेत्रम अवतीणे होनेके पहिले श्रीकुमारिक- 
भट्ने यद्यपि वेदोंके पुनरुद्धारकी चेष्टा की और कर्मकाण्डका योग्यता- 
पूणे समर्थन किया, परन्तु उनका कार्य-काल बहुत संक्षिप्त रहा, इसे 

प्रा० १५ 


२२६ प्रपश्च-परिचय- 


लिए उनके कार्यका कोई महत्त्वपूर्ण प्रभाव सामाजिक अवस्थापर 
नहीं। पड़ सका । उनके सम्बन्ध हम केवठ यह कह सकते हैं कि 
बेद और कर्मकाण्डका दाशनिक इश्सि समर्थन करनेका मागे ही 
उन्होंने सुझाया है । वह भी कुछ गिने-चुने छोगो तक ही सीमित 
रहा । सर्वताधारणके मध्तिष्क या उनके क्रियात्मक जीवनमे उनके 
विचारोने कोई क्रान्ति पेदा नहीं की | इस लिए. आज भी श्रीकुमारि- 
लमड दाशैनिक आचाये ही गिने जाते हैं, समाज-सुधारक नहीं | 
दइंकरस्वामीके कायोरम्मके समय भी भारतीय समाज वेसा ही नास्तिक 
बना हुआ था । उन्हें जड़वादी नास्तिक बोद्धोंके विरोध सारी 
ध्रिचारशक्तिका उपयोग करना पड़ा है। बोद्दोंका विचार था कि 
संसार जो कुछ है जड़ प्रकृति ही है, उसके अतिरिक्त किसी चेतन 
इंश्वर, ब्रह्म या आत्माकी न सत्ता ही है और न आवश्यकता ही | 
श्रीशंकरस्वामो, जब इस जड़वादी बोद्ध-समाजके सामने मोची लेन 
खडे हुए, तो उसका तुर्की-ब-तुर्की खण्डन ही उनका ध्येय और 
आवश्यक कतैव्य था। बोढ़ोंने प्रपंचकी व्याख्या यदि एकान्त जड़ 
प्रकरतिके सहारे कर चेतन आत्मा्की सत्ताको बिलकुक उड़ा देनका 
प्रयास किया, तो श्रीशेकरस्वामीनी उनके बिछकुछ विपरीत अपनी 
दाशनिक तकेनाआकी व्यूह-रचना की | अथोत्‌ जड़ प्रकृतिकी सत्ता 
मिटाकर एकान्त चेतन आत्मा या ब्ह्मके सहारे विश्वकी ब्याख्या 
करनेमे ही उन्होंने अपनी घुआँधार तकनाओ और उपजाऊ मत्तिप्क- 
की साश शक्तिका केन्द्रित कर दिया है। बोद्ध दार्शनिकोंके जड- 
वादका तुर्की-ब-तुर्की जबाब तो यही था और इसीके लिए श्रीशेकर 
स्वाभीके चेतनाद्वेतकी सुष्टि हुई है | इस अद्वेतवादने परिस्थितिका 
मुकाबिछा सफलछताके साथ किया है. | नात्तिकवादके प्रवाहम बहने- 
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वाली भारतीय मनोद्ृत्तिको अंद्वेतवादकी ओरसे हठाकर चेतनवादकी 
ओर आक्ृष्ट किया, इसके लिए हम उसकी सराहना करते है; परन्तु 
फिर भी हम उसे अन्तिम तथ्य नहीं समझते और न यही कह 
सकते हैं कि उसने मारतीय समाजका वास्तविक कल्याण किया है । 
श्रीशइटरस्वामीकी प्रतिपादनशैलीका विश्लेषण यदि किया जावे, 
ते हम उसे दो मारगौम विभक्त पायँगे । एक और अद्वेतवादके सम- 
थनेंम उनकी निजी दाशेनिक युक्तियाँ हैं और दूसरी ओर उनके 
उपजीन्य-आधाररूप-श्रुतिके प्रमाण हैं.। युक्ति और श्रुतिके सम्मिलित 
आधारपर ही अद्वैतवादका विशाल भवन खड़ा हुआ है | इस सम्मि- 
श्रणम भी आचायेकी अपनी युक्तियाँ थोड़ी है, मुख्य अंश श्रुतिके 
प्रमाणोंका ही है । इन दोनें। भारगोका पृथकू पृथक विश्लेषण विषयको 
बहुत कुछ स्पष्ट कर सकेगा | 
युक्तिवादकी दृष्टिसे शब्भरस्वाभीका कहना है कि * यह सब जगत्‌ 
मिथ्या है, उसी प्रकार जैसे स्वम्का जगत्‌ मिथ्या होता है, क्योंकि 
दृश्यत्व दोना जगह समान है, अथोत्‌ दोनों वस्तुएँ दिखाई देती है |! 
यह एक आचायेकी युक्ति है ओर आचाये भी कोन १ श्रीशइर- 
स्वामी, जिनके आंगे “ जगह्ुरु ” की पदवी संयुक्त है, जिनके अद्वैत- 
बादकी प्रशंसाम यहाँ तक कहां गया है कि-- 
तावद्रजेन्ति शास्त्राणि जम्बुका बिपिने यथा । 
जिस प्रकार सिंहकी अनुपस्थितिंम ज॑गलमे अ्वगाल चिह्लांत फिरते 
हैं, उसी प्रकार जब तक  वेदान्त-केसरी ? मैदान नहीं उतरता, तब 
तक अन्य शाह्ष भले ही गजे ले, परन्तु उसके आते ही फिर उनका 
पता भी न चढेगा। ऐसे धुर्धर दाशोनिक मस्तिष्कसे इतनी थोथी 
युक्तिकी उपज कैसे हुई, यही आश्चवरयकी बात है । हमारा विश्वास है 
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कि श्रीशक्लराचायंका छोड़कर अन्य किसीके मुँंहसे निकलकर यह 
युक्ति आलोचक समाजके सामने आती, तो अब तक न जाने कबकी 
छीछालेदर हो गई होती | परन्तु शइझ्डराचार्यने तात्कालिक परिष्थितिम 
भारतवर्षकी बडी सेवा की है। लेगोंको उनके ऊपर आस्था है । 
इस आत्थाके कारण ही अब तक उसकी ओर उँगली नहीं उठी है । 
परन्तु वस्तुत: यदि देखा जाय ते उनकी वह युक्ति बिलकुल थोथी, 
असंगत और सारहीन है । जो चीज दिखाई देती है, वह मिध्या हे, 
यह युक्ति तो हमारी समझमे नहीं आती । दिखाई देना वस्तुकी सत्ताका 
सबूत ते होता है, लोक और शाम उसका उपयोग भी होता है, 
परन्तु उसके द्वारा बस्तुके अभावकी ग्रतीति कहीं भी नहीं होती । यदि 
शकराचार्यकी इस युक्तिका आश्रय सब छेने छुगें, तो संसारकी अवस्था 
बड़ी दयनीय हो उठे । खयं शहझ्ढभराचाये, उनके ग्रन्थ और उनेके 
सिद्धान्त सब मिथ्या हो जॉब । इस युक्तिका प्रभाव समाजकी व्यवस्थापर 
क्या पड़ता है, इसके दो एक उदाहरण देखिर--- 

रामचन्द्र भोजन करने बेठा है, सामने भोजन परोसकर रख दिया 
गया; परन्तु उसके दिमागमे शंकर स्वामीकी यह विचित्र युक्ति घर 
किये बेठी है। वह कहता है---यह मिथ्या है, क्योंकि में देख रहा हूँ । 
परिणाम ? बुमुक्षा, पिपासा, दुबछता और अन्त, ............... 

सामने कुआँ ख़ुदा हुआ है, झंकराचार्यका ऐसा ही कोई शिष्य 
उसकी ओर चला जा रहा है| एक भले आदमीने उसे टोका---ओरे- 
भाई, दिखता नहीं, सामने कुआँ है । शिष्यने कहा--कहाँ। ? वह ते 
मिथ्या-डबल मिध्या-है, क्योकि मुझे और तुझे दोनोंको दीख रहा है। 
आगे कदम बड़ा ओर गप । शंकराचार्यकी 'वीचित्र युक्तिने संसारके 
रन और समाजके योग्य सदस्यको सदाके लिए बिदा कर दिया। 
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सामनेके मकान आग छमी हुई है, रूपरे ऐसी धाँग पौय कर 
रही हैं कि उनकी आवाजसे भी डर छुगता है | एक छुयोग्य तैज्ञा- 
पिक---जो अपने आविष्कारीसि समाजको अमित लाभ पहुँचा रहा है-- 
पास ही खडा है। इतनेमे शंकरस्रामीके शिष्यने आकर कहा-चले 
चले, आंगे बढ़ो । वैज्ञानिकने उत्तर दिया--आग-बह देखे कैसी 
धधक रही है, दोखती नहीं! कहाँ ? दीख रही है, इसीलिए ते हम 
कहते हैं कि वह मिध्या है, यह कहते हुए शिष्यने उस वैज्ञानिकको 
उधर ढकेल दिया और आह ! वह देखो समाजका सर्बनाश कर दिया। 
बह एक सुन्दर सुब्यवस्थित और समृद्ध साम्राज्य था। वहाँकी 
प्रजा स्वतंत्र राष्रक सुखभोग करती था, दूधो नहाती ओर पूर्ती 
फलती थी । एक बार उसके दुबेल शत्रुन साहस कर राज्यके ऊपर 
आक्रमण किया, राजाने मोचो लेनेकी ठानी; परन्तु वहाँ तो शंकर 
स्वामीके शिष्य पहुँचे हुए थे। बोले--नहीं, यह तो मिथ्या---सरासर 
मिध्या--है, क्योंकि तुम इतने छोग उसे देग्ब रहे हो। क्यो ) क्या तुम 
आचार्यके उस उपदेशकी मल गंयें--- 
जाग्रदटश्यानां भायानां बेतथ्यं, दृश्यमानत्वान्‌ स्वप्नटश्यभावबत्‌ । 
जाग्रत अवस्थांम दिखाई देनेवाली सब बस्तुएँ मिध्या होती है 
क्योंकि वह दिखा देती 6 । स्वप्तकी वस्तुएँ भी तो दिखाई देती ह; फिर 
जब वह ओर यह दोनों दृश्य हैं-दिखाई देती हैं, तो उन दोनोमे 
अन्तर ही क्या रहा £ स्वप्तकी बातोंकी तो तुम भी मिथ्या मानते ही 
हो, फिर यह जो फोज-फरो वुम्हें दिखाई देता है, यह भी मिथ्या है । 
राजाने प्रतिकार न किया | यचन शत्रुओंकी सेन्‍्य अप्रतिहत 
गतिसे आई, सोर देशके पादाक्ान्‍्त करती हुईं इधरसे उधर निकल 
गई । एक हरा-भरा स्वतंत्र राष्ट्र पीढ़ी दर पीढ़ीके लिए परतंत्रताके 
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बन्धनंम जकड़ गया । देखे, उस अभागे देशका उद्धार कितनी संदि- 
यम होता है । 

अपने इस त्रिचित्र सिद्धान्तके पोषणंके लिए जो दृष्टान्त शकर- 
स्वामीने खोजकर निकाछा हे, वह ओर भी हीन श्रेणीका है । 
स्वप्मम दिखाई देनेवाडी वस्तुआका मिथ्यात्र इस लिए नहीं है कि वह 
दिखाई देती हैं | बल्कि वह स्वप्नमें दिखाई देती हैं, इस लिए वह 
मिथ्या हैं | पीलिया रोगमें रोगीको सब वस्तुएँ पीछी दिखाई देती हैं । 
उसके भीतर इश्यत्व-साधम्य लेकर विश्रमात्रकोी पीछा ठहरा देना 
क्या कहा जायगा ? बुद्धिमत्ता या........? इसी प्रकार हमारी आग्लो- 
पर हरा चज्मा लगा है | विश्रमात्र हमें हरा दिखाई देता है, परन्तु 
उसके इश्यत्व-साधम्यंके कारण समग्र संसारकों हरा करार नहीं दिया 
जा सकता । इसी प्रकार शेकरस्वामीका दइश्टान्त भी वस्तुतः उनके 
सिद्धान्तका समथेन करनेमे सबेथा असमर्थ हे | 

इसी ग्रकार शंकरस्वामीका एक ओर सिद्धान्त है कि--- 

'अविद्याबद्‌ विषयाण्येव प्रत्यक्षादीनि प्रमाणानि शाल्राणि च पश्चा- 
दिभिश्वाविशेषात्‌ । 

अथोत्‌ मनुष्य ओर पशुओंकी चेष्टाएँ परस्पर मिलती हैं--- 

“ आद्वाररनिद्राभ यमैथुन च, सामान्यमेतत्‌ पशुमिनराणाम्‌। 
खाना और पीना, सोना और उठना, भय और मेथुन जिस प्रकार 
पञ्चु करते है, उसी प्रकार मनुष्य भी करते हैं। पश्चु विचारशन्य 
और विवेकहीन द्वोते हैं | उनके व्यवहार अविद्यात्रदू विपयवांि 
होते है । यह भी शड्डरस्वामीकी एक हीन युक्ति है | इसके आधार- 
पर शद्डरस्वामी समस्त प्रमाणोंको अविद्यावद्‌ त्रिषय ठहराते हैं । फिर 
हम उनकी बातोंको-उनके सिद्धान्तको-केसे मान सकेंगे ? जिन 
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प्रमाणोंकी स्वयं अविद्यावद्‌ विषयवाला कह रहे हैं, उन्हींका आश्रय 
लेते हैं, अपने सिद्धान्तकी पृष्टिके लिए | यह उनके सैद्धान्तिक और 
क्रियात्मक जीवनका वेषम्य हैं । 

इस प्रकारके हेल्वामासों ओर कल्पित स्वयंसिद्धियोसे शाझ्ररभाष्य 
भरा पड़ा है | हमें यही आश्चर्य है कि शंकरस्वामीके मस्तिष्कसे 
ऐसी बाते क्ये। निकली । शंकरस्वामीके इस निजी युक्तिवाले विभागकी 
आलोचना ही बहुत हूम्बा चोड़ा विषय है । ओर अद्वेतबाद ? 
अद्वेतत्रादकी आलोचनाके लिए तो एक स्वतंत्र पुस्तककी आवश्यकता 
है । उसकी विशद आलोचना करनेका इस समय न अवसर ही है, 
न सामग्री ही और न पुस्तकका अपेक्षित क्षीण कलेबर उसकी आज्ञा 
ही देता है| इसलिए उसे हम यहीं छोड देते हैं | परन्तु हाँ, एक बात 
और है, वह हे अद्वेतवादके समर्थनमें प्रम्तुत की जानेवाली श्रुतियाँ। 
हम कह चुके हैं. कि शेकरस्वामीने अद्वैत-सिद्धान्तके पग्रतिपादनर्म 
युक्तियोंकी अपेक्षा शाश्षका-श्रातिका-उस शात्रका जिस वह “ अंबि- 
बावदू विषय? सिद्ध कर चुके हैं---आश्रय ही अधिक लिया है | इस 
सम्बन्धर्म विचार करते समय हमें एक वात ध्यानम रखनी चाहिए और 
वह यह कि शांकर-भाष्यम या शांकर-साहित्यमे प्रयुक्त हुआ श्रतिशब्द 
बेदका वाचक नहीं है | बल्कि उसका प्रयोग बहुघा उपनिषद्‌-प्रन्थोंके 
लिए हुआ है । जहाँ कहीं उन्होंने श्रुतिके नामसे वाक्य उद्धत किया 
है, तो वह प्रायः उपनिषदामसे ही किसीका हे । 

शांकर अद्वैतकी एक व्याख्या---सम्भाित ज्याख्या--हम पहले 
कर चुके हैं कि वह जड़ह्वेतका तुकी-ब-तुर्की जवाब है । यदि बोद्ध 
दाशीनिकोंके जड़ाद्वेतका दवदवा शंकराचायके समयमे न होता, तो 
इस अद्वेतवादकी उत्पत्ति भी बहुत कुछ संदिग्ध रहती । दूसरे रूपमें 


रशरै२ प्रपश्च-परियय- 


हम उसे भक्त हृदयकी चरम मावनाओंका परिणाम कष्ट सकते है । 
जैसा कि अभी कहा जा चुका है, शंकराचायने अपने अद्वेतबादका 
प्रतिपादन मुख्यतः उपनिषद्‌ ग्रन्थोंके आधारपर किया है, और प्राय 

उन्हींको श्रुति कहकर उद्धत किया है| उपनिषत्‌ शब्दका अर्थ हे 
भगवानके समीपस्थ होना। जिन ऋषियों या ऋषिपुत्राका उनमें उछेख 
है, वह साधारण श्रेणीसे ऊपरके मनुप्य थे। उनके हृदयमें भगवानका 
बास था | बह प्रथम श्रेणीके सिद्ध उपासक ओर भगवानके भक्त 
थ्रे | ध्याता और ध्येय, प्रेमी और प्रेमपात्रके भदको भछ जाना, यही 
तो भक्तिकी चरम सीमा है । प्रेमी ओर भक्त हृदय अपनी भावुकताके 
प्रवाहमे दवित्व ओर नानात्वकों बहा देता है | उसे हर जगह जड ओर 
चअतनमे अपने उसी ध्येयकी ग्रतिकृति प्रतीत होती है । उसी भलम 
उसी अद्वैत भावनामि--वह परमात्माक्रा अनुभव करता है | अखिल 
विश्वका प्रभुमय देखनेवाला भक्त हृदय उस भाक्तिके आवेशंम जिस 
सुखका अनुभव करता है, वह इस लोककी नहीं अपि तु स्वगीय वस्तु 
है । वही सुख-बहीं आनन्द-बही अद्देत तो ऐश्वर्य हे-स्वगे है- 
अपवर्ग हे । उपनिषदेका प्रत्येक ऋषि ध्यानाव्रस्थित होकर उसी 
परमानन्दर्म लीन हो जाता था और उस समय जिस सुखका अनु- 
भव करता था, उन्हीं सब बातोंका निरूपण तो उपनिषदोने किया है। 
फ़िर क्या हम यह नहींकह सकते कि उपनिषदे सहस्रा भक्तहृदयोकी 
सुखमय भावनाओंका सुन्दर चित्रण है! उसमे जो कुछ है, वह मक्तिका 
परिणाम है । हम यह मानते है कि भक्त और प्रेमी अपने ध्येयंम उस 
द्ैतके परमसुखका अनुभव अवश्य करता है; फिर भी यह नहीं कहा जा 
सकता कि वह अद्वैत वास्त॑ब्रिक तथ्य है। अद्वैत सुख है-सन्तोष है-- 
शान्ति है; परन्तु वह वास्तविक तथ्य भी है, यह नहीं कहा जा सकता | 

समाप्त 


संशोधन 


प्ाप्त प्रयत्न करनेपर भी निम्न अशुद्वियों पुस्तकर्म रह गईं है । पढनेके पहले 
इनका संशोधन कर लेनकी कृषा कीजिए--- 
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ज्ञान ओर कर्म 


बंगालके सुप्रासिद्ध विद्वान, स्वर्गीय गुरुदास वन्द्योपाप्याय, एम० ए०, 
पी० एच० डी०, डी० एल०, के अमूल्य प्रन्थका अनुवाद । गुरुदास बाबू 
पूर्वीय और पाश्चात्य ज्ञान-विज्ञानके पारगासी पण्डित थे । वे अपने इस 
ग्रभ्थमें जीवन भरके अध्ययन और मननका सार संग्रह कर गये हैं । 
देशकी किसी भी भाषामें अभीतक इसके जोड़का प्रन्थ प्रकाशित नहीं 
हुआ । मनुष्यके अन्तर्जगत्‌ और बहिजंगत्से सम्बन्ध रखनेवाली जितनी 
भी बातें हैं, उसके आत्मिक, मानसिक ओर शारीरिक सुखोंको बढ़ानेवाले 
जितने भी साधन हैं और सनन्‍्तान, परिवार, जाति, सम्प्रदाय, देश, राज्य 
आदिके प्रति उसके जितने भी कतेब्य हैं, इस भ्रन्थमें उन सभीपर प्रकाश 
डाल्म गया है। गहरेसे गहरे दार्शनिक ओर ताश्यिक विचारोंसे लेकर 
साधारणस साधारण समाई-विवाह, खान-पान, चाल-चलन, और वेष-भूषा- 
सम्बन्धी बातोंकी भी इसमें चर्चा की गई हैं। सच तो यह दै कि ऐसा 
कोई भी विषय नहीं है जिसपर इसस कहीं न कहीं, मुख्य या गौणरूपसें 
विचार न किया गया हो। प्रन्थकी रचनाप्रणाली बहुत ही ओ्रौढ और 
शुंखलाबद्ध है । अनुवाद भी बहुत अच्छा हुआ है। एक प्रसिद्ध हिन्दी 
विद्वानकी राय है कि “ इस एक अनुवाद-प्रन्थपर सैकड़ों मौलिक प्रन्थ 
निछाबर किये जा सकते दें ।! दिन्दीका बड़ा सौभाग्य है कि उसमें ऐसे 
अपूब प्रन्धका अनुवाद दो गया । मू० ३), सजिल्दका २॥) 


नीति-विज्ञान 


आचारशालन्लपर नई पद्धातेसे लिखा हुआ अभी तक कोई भ्रन्ध हिन्दीमें 
नहीं था । यह इस विषयका सबंस पहला ग्रन्थ है और बाबू गोवर्घनकाछ 
एम० ए०, बी० एल० के अनेक बषोंके स्वतन्त्र अध्ययन तथा मनभका 
फल है । इसके पहले नौ अध्यायोंम॑ बतलाया गया दे कि नीति ( बदा- 
चार ) किसे कहते ६, नीतिकी उत्पात्ति और उसका घिस्तार किस तरह 
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हुआ और नीतिविषयक विचारोमें दिनपर दिन कितना अन्तर पड़ता गया 
और दसबेंसे लेकर सोलहबें अध्यायतक इंसाई, यहूदी, इस्लामी आदि 
घर्मोकी कल्पनायें कहां तक नीतिशाज्लसंगत हैं, इसका विवेचन करके उन 
लोगोंकी खूब खबर ली गई है जो अपने दो धर्मको सर्वश्रष्ठ समझकर दुस- 
रोंको नरकका पात्र समझते हैं। अन्तमें स्पष्ट किया द्ै कि प्रेम ही परमेश्वर, 
सदाचार ही धर्म और मनुष्य-सेर ही मनुष्यका श्रेष्ठ कर्तव्य है | वास्‍्तपघमें 
इसमें आचार, आचरण या चालचलनकी वैज्ञानिक आलोचना की गई है 
और असली सदाचारका स्वरूप बतलाया है । दर असल सदाचार मज॒- 
हबों ओर धम्मोसे एक जुदी ही चीज है। मजहबी आदमियोंने संसारमे 
जो जो अत्याचार किये हैं ओर खूनकी नदियाँ बढाई हैं, उनका वर्णन 
पढ़कर रोमांच हो आता है | इंसाई धर्मके तो ऐसे ऐसे अत्याचारोंका इसमें 
वर्णन है कि जिनकी हम कल्पना भी नहीं कर सकते दे । जुदे जुद देशकि 
सभ्य और असभ्य जातियोंके ब्याह शार्दासम्बन्धी रीति-रवाजोंका प्रकरण 
बढा ही मजेदार है। वैज्ञानिक प्रन्थ दोनेपर भी इसके पढ़नेमें खूब जी 
लगता है । इसका प्रत्येक पृष्ठ कुतूहूलबर्धक है । मराठी केसरी, सरस्वती, 
माधुरी, ग्रभा आदि प्रसिद्ध पत्रोंने इस ग्न्थकी जी खोलकर प्रशंसा की है । 
गुजरातीके प्रसिद्ध मासिक पत्र युगधर्मने इसकी मुक्त कण्ठसे प्रशोसा करके 
लिखा है कि इसका शांघ्र ही गुजराती अनुवाद होना चाहिए | 

प्रभाके सम्पादक लिखते हैं--“ हम इसे हिन्दी भाषाका सौभाग्य 
समझते हैं कि गोबर्द्धनलालर्जाके सदश लेखकोकी कृपासे द्विन्दीम अब इस 
विषयकी ऐसी सुन्दर पुस्तक प्रकाशित हो रही है ।...हम बिना संकोचके 
यह कह सकते हैं कि लेखकने इस पुस्तकके लिखनेम पूर्ण विचार, मौलि- 
कता और आत्माचिन्तनसे काम लिया दे ।. . .सदाचार-शात्नके विद्यार्थियों 
और सद्शहस्थोसे हमारा अनुरोध है कि वे एक बार इस गन्धको अवश्य 
पढ़ें ।. ..इस पुस्तककी लिखकर उन्होंने हिन्दी संसारमे विचार-स्वातंत््यका 
जो ल्लोत बहाया है, उसके लिए प्रत्येक हिन्दी पाठक कृतज्ञ होगा। 
मूल्य २।), राजसंस्करण ३) 
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